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par Rene Guenon 

Ce livre reunit un certain nombre d'etudes que Rene Guenon a consacre au cufisme. II y 
montre que celui-ci n'est nullement une secte, mais le cceur, le noyau de la tradition 
islamique. II s'agit la, bien entendu, du cufisme orthodoxe qui implique une transmission 
initiale remontant au Prophete et non de pseudo-organisations qui ne peuvent revendiquer 
une filiation valable. 

Le dernier chapitre est consacre au TaoTsme et au Confucianisme de meme qu'a la 
permanence du Tao, en depit de la destruction plus ou moins complete de I'aspect exterieur 
de la tradition chinoise. 

Pour Rene Guenon, quelle que soit la diversite des methodes, I'esoterisme est partout et 
toujours le meme. La hierarchie du cufisme, avec son chef, son Pole, se retrouve a peu pres 
pareille dans les autres formes traditionnelles de I'Orient ainsi que dans la Franc-Maconnerie. 

Quant a I'influence spirituelle, d'origine non humaine, elle dirige les diverses organisations 
initiatiques, mais c'est par I'intermediaire de celles-ci que devra s'operer la marche 
descendante du Cycle comme sa remontee finale. 
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AVANT-PROPOS 



« Dans nslamisme, a ecrit Guenon, la tradition est d'essence double, religieuse et 
metaphysique ; on peut qualifier tres exactement d'exoterique le cote religieux de la doctrine, 
qui est en effet le plus exterieur et celui qui est a la portee de tous, et d'esoterisme son cote 
metaphysique, qui en constitue le sens profond, et qui est d'ailleurs regarde comme la 
doctrine de I'elite ; et cette distinction conserve bien son sens propre ; puisque ce sont la 
deux faces d'une seule et meme doctrine. » 

II convient d'ajouter que, pour Guenon, I'esoterisme est toujours et partout le meme, quels 
que soient les noms qu'on lui donne suivant la variete des pays et des traditions. Si la 
connaissance veritable de I'ultime Realite est I'objet final de la recherche esoterique, les 
methodes utilisees, bien que souvent analogues, ne sont pas forcement identiques ; elles 
peuvent varier comme varient les langues et les individus. « La diversite des methodes, nous 
ecrivait Guenon le 3 octobre 1945, repond a la diversite meme des natures individuelles pour 
lesquelles elles sont faites ; c'est a la multiplicity des voies conduisant toutes a un but 
unique. » 

Dans ce petit livre, nous avons reuni en chapitres un certain nombre d'articles anciens 
relatifs au cufisme (Et-Ta^awwuf), c'est-a-dire a I'esoterisme islamique. On completera non 
seulement par quelques passages qui y font allusion dans ses differents ouvrages, 
notamment dans Le Symbolisme de la Croix, mais aussi par deux articles reproduits dans 
les Symboles fondamentaux : « Les mysteres de la lettre Nun » et « Sayful-Islam ». 

Nous avons donne comme premier chapitre sur I'Esoterisme islamique, paru dans les 
Cahiers du Sud, bien qu'il soit posterieur aux autres pour la date de parution, parce que 
c'est celui qui precise le mieux les particularites de I'initiation en Islam, en definissant les 
notions fondamentales de Ta^awwuf : Shariyah - Tartqah - Haqtqah ; la premiere 
constituant la base exoterique fondamentale necessaire ; la seconde la Voie et ses moyens ; 
la troisieme le but ou le resultat final. Dans les autres chapitres, Guenon expose avec sa 
clarte synthetique habituelle ce qu'est le Tawhid et le Faqr, et donne des exemples de 
sciences traditionnelles a propos de I'Angelologie de I'alphabet arabe, de la Chirologie et de 
la Science des lettres (Ilmul-huruf). 

Rene Guenon a longuement parle, notamment dans les Apercus sur I'initiation, Le 
Regne de la quantite et les signes des temps et Initiation et realisation spirituelle, 
de ce qu'il a appele la « Contre-initiation » et la « Pseudo-initiation ». Les auteurs arabes ont 
traite aussi de cette question a propos des awliya es-shaytan et a propos des « faux 
gufis » qui sont, dit I'un d'eux, « comme des loups parmi les hommes ». 

Abu Ishaq Ibrahim al-Holwani demandait un jour a Hussein ibn Mancur al-Hallaj ce qu'il 
pensait de I'enseignement esoterique (madhab al-batin). Al-Hallaj lui reponditl « Duquel 
veux-tu parler, du vrai ou du faux ? (batin al-batil aw batin al-Haqq). S'il s'agit de 
I'esoterisme vrai, la voie exoterique (shariyah) est son aspect exterieur et celui qui la suit 
vraiment decouvre son aspect interieur qui n'est autre que la connaissance d'Allah (marifah 
billah) ; quant au faux esoterisme, ses aspects exterieur et interieur sont tous les deux plus 
horribles et detestables I'un que I'autre. Tiens-t'en done a I'ecart. » 

Guenon dira semblablement : « Quiconque se presente comme instructeur spirituel sans se 
rattacher a une forme traditionnelle determinee ou sans se conformer aux regies etablies par 
celle-ci ne peut avoir veritablement la qualite qu'il s'attribue ; ce peut etre, suivant les cas, 
un vulgaire imposteur ou un « illusionne », ignorant les conditions reelles de I'initiation ; et 
dans ce dernier cas plus encore que dans I'autre, il est fort a craindre qu'il ne soit trap 
souvent, en definitive, rien de plus qu'un instrument au service de quelque chose qu'il ne 
soupgonne peut-etre pas lui-meme. » x 



1 Initiation et realisation spirituelle ; chapitre sur « Vrais et faux instructeurs spirituels », p. 144 - 145. 
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Le dernier chapitre est consacre au TaoTsme et au confucianisme. II montre que la difference 
entre I'esoterisme et I'exoterisme se rencontre egalement dans les formes non religieuses de 
la Tradition. Et c'est normal, puisqu'il s'agit la, tant pour les rites que pour la perspective, 
d'une difference de nature et meme de nature profonde. 

Beaucoup plus ancien que La Grande Triade, le dernier livre que Guenon ait publie de son 
vivant, et ou il a parle le plus de la civilisation chinoise, cet article contient une reflexion 
finale qui ne manque pas d'interet. Guenon y declare en effet que quelles que soient les 
conditions cycliques qui pourront entrainer la disparition plus ou moins complete de I'aspect 
exterieur de la tradition chinoise, I'esoterisme de celle-ci, le TaoTsme, ne mourra jamais, 
parce que, dans sa nature essentielle, il est eternel, c'est-a-dire au-dela de la condition 
temporelle. 

Comme nous I'avons fait precedemment pour les recueils posthumes que nous avons 
presentes aux lecteurs depuis plusieurs annees : Etudes sur la franc-maconnerie et le 
compagnonnage, Etudes sur I'hindouisme, Formes traditionnelles et cycles 
cosmiques ainsi que pour la nouvelle edition du Theosophisme - nous avons ajoute 
quelques comptes rendus de livres et de revues ou Rene Guenon donne d'interessantes 
precisions sur I'orthodoxie traditionnelle. 

Roger Maridort, 

Fevrier 1973. 
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CHAPITRE I : L'esoterisme islamique 

De toutes les doctrines traditionnelles, 1 la doctrine islamique est peut-etre celle ou est 
marquee le plus nettement la distinction de deux parties complementaires I'une de I'autre, 
que Ton peut designer comme I'exoterisme et l'esoterisme. Ce sont, suivant la terminologie 
arabe, es-shariyah, c'est-a-dire litteralement la « grande route », commune a tous, et el- 
haqtqah, c'est-a-dire la « verite » interieure, reservee a I'elite, non en vertu d'une decision 
plus ou moins arbitraire, mais par la nature mime des choses, parce que tous ne possedent 
pas les aptitudes ou les « qualifications » requises pour parvenir a sa connaissance. On les 
compare souvent, pour exprimer leur caractere respectivement « exterieur » et « interieur, a 
I' « ecorce » et au « noyau » (el-qishr wa el-lobb), ou encore a la circonference et a son 
centre. La shariyah comprend tout ce que le langage occidental designerait comme 
proprement « religieux », et notamment tout le cote social et legislatif qui, dans I'lslam, 
s'integre essentiellement a la religion ; on pourrait dire qu'elle est avant tout regie d'action, 
tandis que la haqtqah est connaissance pure ; mais il doit etre bien entendu que c'est cette 
connaissance qui donne a la shariyah meme son sens superieur et profond et sa vraie 
raison d'etre, de sorte que, bien que tous ceux qui participent a la tradition n'en soient pas 
conscients, elle en est veritablement le principe, comme le centre Test de la circonference. 

Mais ce n'est pas tout : on peut dire que l'esoterisme comprend non seulement la haqtqah, 
mais aussi les moyens destines a y parvenir ; et I'ensemble de ces moyens est appele 
tartqah, « voie » ou « sentier » conduisant de la shariyah vers la haqtqah. Si nous 
reprenons I'image symbolique de la circonference, la tartqah sera representee par le rayon 
allant de celle-ci au centre ; et nous voyons alors ceci : a chaque point de la circonference 
correspond un rayon, et tous les rayons, qui sont aussi en multitude indefinie, aboutissent 
egalement au centre. On peut dire que ces rayons sont autant de turuq adaptees aux etres 
qui sont « situes » aux differents points de la circonference, selon la diversite de leurs 
natures individuelles ; c'est pourquoi il est dit que « les voies vers Dieu sont aussi 
nombreuses que les ames des hommes » (et-tu-ruqu ila 'Llahi Ka-nufusi bani Adam) ; 
ainsi, les « voies » sont multiples, et d'autant plus differentes entre elles qu'on les envisage 
plus pres de leur point de depart sur la circonference, mais le but est un, car il n'y a qu'un 
seul centre et qu'une seule verite. En toute rigueur, les differences initiales s'effacent, avec 
I' « individuality » elle-meme (el-inniyah de ana, « moi »), c'est-a-dire quand sont atteints 
les etats superieurs de I'etre et quand les attributs (sifat) d'el-abd, ou de la creature, qui ne 
sont proprement que des limitations, disparaissent (el-fana ou I' « extinction ») pour ne 
laisser subsister que ceux d Allah (el-baqa ou la « permanence), I'etre etant identifie a 
ceux-ci dans sa « personnalite » ou son « essence » (edh-dhat). 



Cahiers du Sud, 1947, p. 153 - 154. 
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L'esoterisme, considere ainsi comme comprenant a la fois tariqah et haqtqah, en tant que 
moyens et fin, est designe en arabe par le terme general et-ta^awwuf, qu'on ne peut 
traduire exactement que par « initiation » ; nous reviendrons d'ailleurs sur ce point par la 
suite. Les Occidentaux ont forge le mot « cufisme » pour designer specialement l'esoterisme 
islamique (alors que ta^awwuf peut s'appliquer a toute doctrine esoterique et initiatique, a 
quelque forme traditionnelle qu'elle appartienne) ; mais ce mot, outre qu'il n'est qu'une 
denomination toute conventionnelle, presente un inconvenient assez facheux : c'est que sa 
terminaison evoque presque inevitablement I'idee d'une doctrine propre a une ecole 
particuliere, alors qu'il n'y a rien de tel en realite, et que les ecoles ne sont ici que des turuq, 
c'est-a-dire, en somme, des methodes diverses, sans qu'il puisse y avoir au fond aucune 
difference doctrinale, car « la doctrine de I'Unite est unique » (et-tawhtdu wahidun). Pour 
ce qui est de la derivaiton de ces designations, elles viennent evidemment du mot ^ufi ; 
mais, au sujet de celui-ci, il y a lieu tout d'abord de remarquer ceci : c'est que personne ne 
peut jamais se dire sufi, si ce n'est par pure ignorance, car il prouve par la meme qu'il ne 
Test pas reellement, cette qualite etant necessairement un « secret » (sirr) entre le veritable 
Sufi et Allah ; on peut seulement se dire muta^awwuf, terme qui s'applique a quiconque 
est entre dans la « voie » initiatique, a quelque degre qu'il soit parvenu ; mais le sufi, au 
vrai sens de ce mot, est seulement celui qui a atteint le degre supreme. On a pretendu 
assigner au mot sufi lui-meme des origines fort diverses ; mais cette question, au point de 
vue ou Ton se place le plus habituellement, est sans doute insoluble : nous dirions volontiers 
que ce mot a trop d'etymologies supposees, et ni plus ni moins plausibles les unes que les 
autres, pour en avoir veritablement une ; en realite, il faut y voir plutot une denomination 
purement symbolique, une sorte de « chiffre », si Ton veut, qui, comme tel, n'a pas besoin 
d'avoir une derivation linguistique a proprement parler ; et ce cas n'est d'ailleurs pas unique, 
mais on pourrait en trouver de comparables dans d'autres traditions. Quant aux soi-disant 
etymologies, ce ne sont au fond que des similitudes phonetiques, qui, du reste, suivant les 
lois d'un certain symbolisme, correspondent effectivement a des relations entre diverses 
idees venant ainsi se grouper plus ou moins accessoirement autour du mot dont il s'agit ; 
mais ici, etant donne le caractere de la langue arabe (caractere qui lui est d'ailleurs commun 
avec la langue hebraique), le sens premier et fondamental doit etre donne par les nombres ; 
et, en fait, ce qu'il y a de particulierement remarquable, c'est que par I'addition des valeurs 
numeriques des lettres dont il est forme, le mot sufi a le meme nombre que El-Hekmah 
el-ilahiyah, c'est-a-dire « la Sagesse divine ». Le sufi veritable est done celui qui possede 
cette Sagesse, ou, en d'autres termes, il est el-arif bi' Llah, c'est-a-dire « celui qui connait 
par Dieu », car II ne peut etre connu que par Lui-meme ; et c'est bien la le degre supreme et 
« total » dans la connaissance de la haqtqah. 1 



1 Dans un ouvrage sur le Tacawwuf, ecrit en arabe, mais de tendances tres modernes, un auteur 
syrien, qui nous connait d'ailleurs assez peu pour nous avoir pris pour un « orientaliste », s'est avise 
de nous adresser une critique plutot singuliere ; ayant lu, nous ne savons comment, ec-cufiah au lieu 
gufi (numero special des Cahiers du Sud de 1935 sur L'Islam et I'Occident), il s'est imagine que 
notre calcul etait inexact ; voulant ensuite en faire lui-meme un a sa fagon, il est arrive, grace a 
plusieurs erreurs dans la valeur numerique des lettres, a trouver (cette fois comme equivalent d'eg- 
gufi, ce qui est encore faux) el-hakim el-ilahisans du reste s'apercevoir que, un ye valant deux he, 
ces mots forment exactement le meme total que el-hekmah el-ilahiyah ! Nous savons bien que 
I'abjad est ignore de I'enseignement scolaire actuel, qui ne connait plus que I'ordre simplement 
grammatical des lettres mais tout de meme, chez quelqu'un qui a la pretention de traiter de ces 
questions, une telle ignorance depasse les bornes permises...Quoi qu'il en soit, el-hakim el-ilahi et 
el-hekmah el-ilahiyah donnent bien le meme sens au fond ; mais la premiere de ces deux 
expressions a un caractere quelque peu insolite, tandis que la seconde, celle que nous avons indiquee, 
est au contraire tout a fait traditionnelle. 



Apergus sur I'esoterisme islamique et le TaoTsme. 
Rene guenon. 

De tout ce qui precede, nous pouvons tirer quelques consequences importantes, et tout 
d'abord celle-ci que le « cufisme » n'est point quelque chose de « surajoute » a la doctrine 
islamique, quelque chose qui serait venu s'y adjoindre apres coup et du dehors, mais qu'il en 
est au contraire une partie essentielle, puisque, sans lui, elle serait manifestement 
incomplete, et meme incomplete par en haut, c'est-a-dire quant a son principe meme. La 
supposition toute gratuite d'une origine etrangere, grecque, perse ou indienne, est d'ailleurs 
contredite formellement par le fait que les moyens d'expressions propres a I'esoterisme 
islamique sont etroitement lies a la constitution meme de la langue arabe ; et s'il y a 
incontestablement des similitudes avec les doctrines du meme ordre qui existent ailleurs, 
elles s'expliquent tout naturellement et sans qu'il soit besoin de recourir a des « emprunts » 
hypothetiques, car, la verite etant une, toutes les doctrines traditionnelles sont 
necessairement identiques en leur essence quelle que soit la diversite des formes dont elles 
se revetent. Peu importe d'ailleurs, quant a cette question des origines, que le mot sufi lui- 
meme et ses derives (tagawwuf, mu-tagawwuf) aient existe dans la langue des le debut, 
ou qu'ils n'aient apparu qu'a une epoque plus ou moins tardive, ce qui est un grand sujet de 
discussion parmi les historiens ; la chose peut fort bien avoir existe avant le mot, soit sous 
une autre designation, soit meme sans qu'on ait eprouve alors le besoin de lui en donner 
une. En tout cas, et ceci doit suffire a trancher la question pour quiconque ne I'envisage pas 
simplement « de I'exterieur », la tradition indique expressement que I'esoterisme, aussi bien 
que I'exoterisme, procede directement de I'enseignement meme du Prophete, et, en fait, 
toute tariqah authentique et reguliere possede une silsilah ou « chaine de transmission 
initiatique remontant toujours en definitive a celui-ci a travers un plus ou moins grand 
nombre d'intermediaires. Meme si, par la suite, certaines turuq ont reellement « emprunte », 
et mieux vaudrait dire « adapte », quelques details de leurs methodes particulieres (quoique, 
ici encore, les similitudes puissent tout aussi bien s'expliquer par la possession des memes 
connaissances, notamment en ce qui concerne la « science du rythme » dans ses differentes 
branches), cela n'a qu'une importance bien secondaire et n'affecte en rien I'essentiel. La 
verite est que le « cufisme » est arabe comme le Coran lui-meme, dans lequel il a ses 
principes directs ; mais encore faut-il, pour les y trouver, que le Coran soit compris et 
interprets suivant les haqaiq qui en constituent le sens profond, et non pas simplement par 
les precedes linguistiques, logiques et theologiques des ulama ez-zahir (litteralement 
« savants de I'exterieur ») ou docteurs de la shariyah, dont la competence ne s'etend qu'au 
domaine exoterique. II s'agit bien la, en effet, de deux domaines nettement differents, et 
c'est pourquoi il ne peut jamais y avoir entre eux ni contradiction ni conflit reel ; il est 
d'ailleurs evident qu'on ne saurait en aucune facon opposer I'exoterisme et I'esoterisme, 
puisque le second prend au contraire sa base et son point d'appui necessaire dans le premier, 
et que ce ne sont la veritablement que les deux aspects ou les deux faces d'une seule et 
meme doctrine. 

Ensuite nous devons faire remarquer que, contrairement a une opinion trop repandue 
actuellement parmi les Occidentaux, I'esoterisme islamique n'a rien de commun avec le 
« mysticisme » ; les raisons en sont faciles a comprendre par tout ce que nous avons expose 
jusqu'ici. D'abord, le mysticisme semble bien etre en realite quelque chose de tout a fait 
special au Christianisme, et ce n'est que par des assimilations erronees qu'on peut pretendre 
en trouver ailleurs des equivalents plus ou moins exacts ; quelques ressemblances 
exterieures, dans I'emploi de certaines expressions, sont sans doute a I'origine de cette 
meprise, mais elles ne sauraient aucunement la justifier en presence de differences qui 
portent sur tout I'essentiel. Le mysticisme appartient tout entier, par definition meme, au 
domaine religieux, done releve purement et simplement de I'exoterisme ; et, en outre, le but 
vers lequel il tend est assurement loin d'etre de I'ordre de la connaissance pure. D'autre part, 
le mystique, ayant une attitude « passive » et se bornant par consequent a recevoir ce qui 
vient a lui en quelque sorte spontanement et sans aucune initiative de sa part, ne saurait 
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avoir de methode ; il ne peut done pas y avoir de tartqah mystique, et une telle chose est 
meme inconcevable, car elle est contradictoire au fond. De plus, le mystique, etant toujours 
un isole, et cela par le fait meme du caractere « passif » de sa « realisation », n'a ni sheikh 
ou « maitre spirituel » (ce qui, bien entendu, n'a absolument rien de commun avec un 
« directeur de conscience » au sens religieux), ni silsilah ou « chaine » par laquelle lui 
serait transmise une « influence spirituelle » (nous employons cette expression pour rendre 
aussi exactement que possible la signification du mot arabe barakah), la seconde de ces 
deux choses etant d'ailleurs une consequence immediate de la premiere. La transmission 
reguliere de I' « influence spirituelle » est ce qui caracterise essentiellement I' « initiation », 
et meme ce qui la constitue proprement, et e'est pourquoi nous avons employe ce mot plus 
haut pour traduire tagawwuf ; I'esoterisme islamique, comme du reste tout veritable 
esoterisme, est « initiatique » et ne peut etre autre chose ; et, sans meme entrer dans la 
question de la difference des buts, difference qui resulte d'ailleurs de celle meme des deux 
domaines auxquels ils se referent, nous pouvons dire que la « voie mystique » et la « voie 
initiatique » sont radicalement incompatibles en raison de leurs caracteres respectifs. Faut-il 
ajouter encore qu'il n'y a en arabe aucun mot par lequel on puisse traduire meme 
approximativement celui de « mysticisme », tenement I'idee que celui-ci exprime represente 
quelque chose de completement etranger a la tradition islamique ? 

La doctrine initiatique est, en son essence, purement metaphysique au sens veritable et 
original de ce mot ; mais, dans I'lslam comme dans les autres formes traditionnelles, elle 
comporte en outre, a titre d'applications plus ou moins directes a divers domaines 
contingents, tout un ensemble complexe de « sciences traditionnelles » ; et ces sciences 
etant comme suspendues aux principes metaphysiques dont elles dependent et derivent 
entierement, et tirant d'ailleurs de ce rattachement et des « transpositions » qu'il permet 
toute leur valeur reelle, sont par la, bien qu'a un rang secondaire et subordonne, partie 
integrante de la doctrine elle-meme et non point des adjonctions plus ou moins artificielles 
ou superflues. II y a la quelque chose qui semble particulierement difficile a comprendre pour 
les Occidentaux, sans doute parce qu'ils ne peuvent trouver chez eux aucun point de 
comparaison a cet egard ; il y a eu cependant des sciences analogues en Occident, dans 
I'antiquite et au Moyen Age, mais ce sont la des choses entierement oubliees des modernes, 
qui en ignorent la vraie nature et souvent n'en concoivent meme pas I'existence ; et, tout 
specialement, ceux qui confondent I'esoterisme avec le mysticisme ne savent quels peuvent 
etre le role et la place de ces sciences qui, evidemment, represented des connaissances 
aussi eloignees que possible de ce que peuvent etre les preoccupations d'un mystique, et 
dont, par suite de I'incorporation au « cufisme » constitue pour eux une indechiffrable 
enigme. Telle est la science des nombres et des lettres, dont nous avons indique plus haut 
un exemple pour ('interpretation du mot sufi, et qui ne se retrouve sous une forme 
comparable que dans la qabbalah hebraique, en raison de I'etroite affinite des langues qui 
servent a I'expression de ces deux traditions, langues dont cette science peut meme seule 
donner la comprehension profonde. Telles sont aussi les diverses sciences 
« cosmologiques » qui rentrent en partie dans ce qu'on designe sous le nom 
d' « hermetisme », et nous devons noter a ce propos que I'alchimie n'est entendue dans un 
sens « materiel » que par les ignorants pour qui le symbolisme est lettre morte, ceux-la 
memes que les veritables alchimistes du Moyen-Age occidental stigmatisaient des noms de 
« souffleurs » et de « bruleurs de charbon », et qui furent les authentiques precurseurs de la 
chimie moderne, si peu flatteuse que soit pour celle-ci une telle origine. De meme, 
I'astrologie, autre science cosmologique, est en realite tout autre chose que I' « art 
divinatoire » ou la « science conjecturale » que veulent y voir uniquement les modernes ; 
elle se rapporte avant tout a la connaissance des « lois cycliques », qui joue un role 
important dans toutes les doctrines traditionnelles. II y a d'ailleurs une certaine 
correspondance entre toutes ces sciences qui, par le fait qu'elles precedent essentiellement 
des memes principes, sont, a certain point de vue, comme des representations differentes 



Apergus sur I'esoterisme islamique et le TaoTsme. 
Rene guenon. 

d'une seule et meme chose : ainsi, I'astrologie, I'alchimie et meme la science des lettres ne 
font pour ainsi dire que traduire les memes verites dans les langages propres a differents 
ordres de realite, unis entre eux par la loi de I'analogie universelle, fondement de toute 
correspondance symbolique ; et, en vertu de cette meme analogie, ces sciences trouvent, 
par une transposition appropriee, leur application dans le domaine du « microcosme » aussi 
bien que dans celui du « macrocosme », car le processus initiatique reproduit, dans toutes 
ses phases, le processus cosmologique lui-meme. II faut d'ailleurs, pour avoir la pleine 
conscience de toutes ces correlations, etre parvenu a un degre tres eleve de la hierarchie 
initiatique, degre qui se designe comme celui du « soufre rouge » (el-Kebrtt al ahmar) ; et 
celui qui possede ce degre peut, par la science appelee simia (mot qu'il ne faut pas 
confondre avec Kimia), en operant certaines mutations sur les lettres et les nombres, agir 
les etres et les choses qui correspondent a ceux-ci dans I'ordre cosmique. Le jafr, qui, 
suivant la tradition, doit son origine a Seyidna Ali lui-meme, est une application de ces 
memes sciences a la prevision des evenements futurs ; et cette application ou interviennent 
naturellement les « lois cycliques » auxquelles nous faisions allusion tout a I'heure, presente, 
pour qui sait la comprendre et Interpreter (car il y a la comme une sorte de 
« cryptographie », ce qui n'est d'ailleurs pas plus etonnant au fond que la notation 
algebrique), toute la rigueur d'une science exacte et mathematique. On pourrait citer bien 
d'autres « sciences traditionnelles » dont certaines sembleraient peut etre encore plus 
etranges a ceux qui n'ont point I'habitude de ces choses ; mais il faut nous borner, et nous 
ne pourrions insister davantage la-dessus sans sortir du cadre de cet expose ou nous devons 
forcement nous en tenir aux generates. 

Enfin, nous devons ajouter une derniere observation dont I'importance est capitale pour bien 
comprendre le veritable caractere de la doctrine initiatique : c'est que celle-ci n'est point 
affaire d' « erudition » et ne saurait aucunement s'apprendre par la lecture des livres a la 
fagon des connaissances ordinaires et « profanes ». Les ecrits des plus grands maitres eux- 
memes ne peuvent que servir de « supports » a la meditation ; on ne devient point 
mutacawwuf uniquement pour les avoir lus, et ils demeurent d'ailleurs le plus souvent 
incomprehensibles a ceux qui ne sont point « qualifies », II faut en effet, avant tout, 
posseder certaines dispositions ou aptitudes innees auxquelles aucun effort ne saurait 
suppleer ; et il faut ensuite le rattachement a une silsilah reguliere, car la transmission de 
I' « influence spirituelle », qui s'obtient par ce rattachement, est, comme nous I'avons deja 
dit, la condition essentielle sans laquelle il n'est point d'initiation, fut-ce au degre le plus 
elementaire. Cette transmission, etant acquise une fois pour toutes, doit etre le point de 
depart d'un travail purement interieur pour lequel les moyens exterieurs ne peuvent etre rien 
de plus que des aides et des appuis, d'ailleurs necessaires des lors qu'il faut tenir compte de 
la nature de I'etre humain tel qu'il est en fait ; et c'est par ce travail interieur seul que I'etre 
s'elevera de degre en degre, s'il en est capable, jusqu'au sommet de la hierarchie initiatique, 
jusqu'a I' « Identite supreme », etat absolument permanent et inconditionne, au-dela des 
limitations de toute existence contingente et transitoire, qui est I'etat du veritable sufi. 



12 



Apergus sur I'esoterisme islamique et le TaoTsme. 
Rene guenon. 



CHAPITRE II : L'ecorce et le noyau (El Qishr wa el-Lobb) 

Ce titre, 1 qui est celui d'un des nombreux traites de Seyidi Mohyiddin ibn Arabi, exprime sous 
une forme symbolique les rapports de I'exoterisme et de I'esoterisme, compares 
respectivement a I'enveloppe d'un fruit et a sa partie interieure, pulpe ou amande. 2 
L'enveloppe ou l'ecorce (el-qishr) c'est la shariyah, c'est-a-dire la loi religieuse exterieure, 
qui s'adresse a tous et qui est faite pour etre suivie par tous, comme I'indique d'ailleurs le 
sens de « grande route » qui s'attache a la derivation de son nom. Le noyau (el-lobb), c'est 
la haqtqah, c'est-a-dire la verite ou la realite essentielle, qui au contraire de la shariyah, 
n'est pas a la portee de tous, mais est reservee a ceux qui savent la decouvrir sous les 
apparences et I'atteindre a travers les formes exterieures qui la recouvrent, la protegeant et 
la dissimulant tout a la fois. 3 

Dans un autre symbolisme, shariyah et haqtqah sont aussi designees respectivement 
comme le « corps » (el-jism) et la « moelle » (el-mukh), 4 dont les rapports sont 
exactement les memes que ceux de l'ecorce et du noyau ; et sans doute trouverait-on 
encore d'autres symboles equivalent a ceux-la. 

Ce dont il s'agit, sous quelque designation que ce soit, c'est toujours I' « exterieur » (ez- 
zaher) et I' « interieur » (el-baten), c'est-a-dire I'apparent et le cache, qui d'ailleurs sont 
tels par leur nature meme, et non pas par I'effet de conventions quelconques ou de 
precautions prises artificiellement, sinon arbitrairement, par les detenteurs de la doctrine 
traditionnelle. Cet « exterieur » et cet « interieur » sont figures par la circonference et son 
centre, ce qui peut etre considere comme la coupe meme du fruit evoque par le symbolisme 
precedent, en meme temps que nous sommes ainsi ramene d'autre part a I'image, commune 
a toutes les traditions, de la « roue des choses ». En effet, si Ton envisage les deux termes 
dont il s'agit au sens universel, et sans se limiter a I'application qui en est faite le plus 
habituellement a une forme traditionnelle particuliere, on peut dire que la shariyah, la 
« grande route » parcourue par tous les etres, n'est pas autre chose que ce que la tradition 
extreme-orientale appelle le « courant des formes » tandis que la haqtqah, la verite une et 
immuable, reside dans l'« invariable milieu ». 5 Pour passer de I'une a I'autre, done de la 
circonference au centre, il faut suivre un des rayons : c'est la tartqah, c'est-a-dire le 
« sentier », la voie etroite qui n'est suivie que par un petit nombre. 6 



1 Le Voile d'Isis, mars 1931, p. 145 - 150. 

2 Signalons incidemment que le symbole du fruit a un rapport avec I' « CEuf du Monde », ainsi qu'avec le coaur. 

3 On pourra remarquer que le role des formes exterieures est en rapport avec le double sens du mot 
« revelation », puisqu'elles manifestent et voilent en meme temps la doctrine essentielle, la verite une, comme la 
parole le fait d'ailleurs inevitablement pour la pensee qu'elle exprime ; et ce qui est vrai de la parole, a cet egard, 
Test aussi de tout autre expression formelle. 

4 On se rappellera ici la « substantifique moelle » de Rabelais, qui represents aussi une signification interieure et 
cachee. 

5 II est a remarquer, a propos de la tradition extreme-orientale, qu'on y trouve des equivalents tres nets de ces 
deux termes, non comme deux aspects exoterique et esoterique d'une meme doctrine, mais comme deux 
enseignements separes, du moins depuis I'epoque de Confucius et de Lao-tseu : on peut dire en effet, en toute 
rigueur, que le Confucianisme correspond a la shariyah et le Taoi'sme a la haqiqah. 

6 Les mots shariyah et tariqah contiennent I'un et I'autre I'idee de « cheminement » ; done de mouvement (et 
il faut noter le symbolisme du mouvement circulaire pour la premiere et du mouvement rectiligne pour la 
seconde) ; il y a en effet changement et multiplicity dans les deux cas, la premiere devant s'adapter a la diversite 
des conditions exterieures, la seconde a celle des natures individuelles ; seul, I'etre qui a atteint effectivement la 
haqiqah participe par la meme de son unite et de son immutabilite. 
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II y a d'ailleurs une multitude de turuq, qui sont tous les rayons de la circonference pris 
dans le sens centripete, puisqu'il s'agit de partir de la multiplicite du manifeste pour aller a 
I'unite principielle : chaque tartqah, partant d'un certain point de la circonference, est 
particulierement appropriee aux etres qui se trouvent en ce point ; mais toutes, quel que soit 
leur point de depart, tendent pareillement vers un point unique, 1 toutes aboutissent au 
centre et ramenent ainsi les etres qui les suivent a I'essentielle simplicity de I' « etat 
primordial ». 

Les etres, en effet, des lors qu'ils se trouvent actuellement dans la multiplicite, sont forces de 
partir de la pour quelque realisation que ce soit ; mais cette multiplicite est en meme temps, 
pour la plupart d'entre eux, I'obstacle qui les arrete et les retient : les apparences diverses et 
changeantes les empechent de voir la vraie realite, si Ton peut dire, comme I'enveloppe du 
fruit empeche de voir son interieur ; et celui-ci ne peut etre atteint que par ceux qui sont 
capables de percer I'enveloppe, c'est-a-dire de voir le Principe a travers la manifestation, et 
meme de ne voir que lui en toutes choses, car la manifestation elle-meme tout entiere n'en 
est plus alors qu'un ensemble d'expressions symboliques. L'application de ceci a I'exoterisme 
et a I'esoterisme entendus dans leur sens ordinaire, c'est-a-dire en tant qu'aspects d'une 
doctrine traditionnelle, est facile a faire : la aussi, les formes exterieures cachent la verite 
profonde aux yeux du vulgaire, alors qu'elles la font au contraire apparaitre a ceux de I'elite, 
pour qui ce qui est un obstacle ou une limitation pour les autres devient ainsi un point 
d'appui et un moyen de realisation. II faut bien comprendre que cette difference resulte 
directement et necessairement de la nature meme des etres, des possibilites et des aptitudes 
que chacun porte en lui-meme, si bien que le cote exoterique de la doctrine joue toujours 
ainsi exactement le role qu'il doit jouer pour chacun, donnant a ceux qui ne peuvent aller 
plus loin tout ce qu'il leur est possible de recevoir dans leur etat actuel, et fournissant en 
meme temps a ceux qui le depassent les « supports », qui sans etre jamais d'une stricte 
necessite, puisque contingents, peuvent cependant les aider grandement a avancer dans la 
voie interieure, et sans lesquels les difficultes seraient telles, dans certains cas, qu'elles 
equivaudraient en fait a une veritable impossibilite. 

On doit remarquer, a cet egard, que, pour le plus grand nombre des hommes, qui s'en 
tiennent inevitablement a la loi exterieure, celle-ci prend un caractere qui est moins celui 
d'une limite que celui d'un guide : c'est toujours un lien, mais un lien qui les empeche de 
s'egarer ou de se perdre ; sans cette loi qui les assujettit a parcourir une route determinee, 
non seulement ils n'atteindraient pas davantage le centre, mais ils risqueraient de s'en 
eloigner indefiniment, tandis que le mouvement circulaire les en maintient tout au moins a 
une distance constante. 2 Par la, ceux qui ne peuvent contempler directement la lumiere en 
recoivent du moins un reflet et une participation ; et ils demeurent ainsi rattaches en 
quelque facon au Principe, alors meme qu'ils n'en ont pas et n'en sauraient avoir la 
conscience effective. En effet, la circonference ne saurait exister sans le centre, dont elle 
procede en realite tout entiere, et, si les etres qui sont lies a la circonference ne voient point 
le centre ni meme les rayons chacun d'eux ne s'en trouve pas moins inevitablement a 
I'extremite d'un rayon dont I'autre extremite est le centre meme. Seulement, c'est ici que 
I'ecorce s'interpose et cache tout ce qui se trouve a I'interieur, tandis que celui qui I'aura 
percee, prenant par la meme conscience du rayon correspondant a sa propre position sur la 



1 Cette convergence est figuree par celle de la qiblah (orientation rituelle) de tous les lieux vers la 
Kaabah, qui est la « maison de Dieu » (Beit Allah), et dont la forme est celle d'un cube (image de la 
stabilite) occupant le centre d'une circonference qui est la coupe terrestre (humaine) de la sphere de 
I'Existence universelle. 

2 Ajoutons que cette loi doit etre regardee normalement comme une application ou une specification 
humaine de la loi cosmique elle-meme, qui relie pareillement toute la manifestation au Principe, ainsi 
que nous I'avons explique ailleurs a propos de la signification de la « loi de Manu » dans la doctrine 
hindoue. 
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circonference, sera affranchi de la rotation indefinie de celle-ci et n'aura qu'a suivre ce rayon 
pour aller vers le centre ; ce rayon est la tartqah par laquelle, parti de la shariyah, il 
parviendra a la haqtqah. II faut d'ailleurs preciser que, des que I'enveloppe a ete penetree, 
on se trouve dans le domaine de I'esoterisme, cette penetration etant, dans la situation de 
I'etre par rapport a I'enveloppe elle-meme, une sorte de retournement en quoi consiste le 
passage de I'exterieur a I'interieur ; c'est meme plus proprement, en un sens, a la tartqah 
que convient cette designation d'esoterisme, car, a vrai dire, la haqtqah est au-dela de la 
distinction de I'exoterisme et de I'esoterisme, qui implique comparaison et correlation : le 
centre apparait bien comme le point le plus interieur de tous, mais, des qu'on y est parvenu, 
il ne peut plus etre question d'exterieur ni d'interieur, toute distinction contingente 
disparaissant alors en se resolvant dans I'unite principielle. C'est pourquoi Allah, de meme 
qu'il est le « Premier et le Dernier » (El-Awwal wa El-Akher), 1 est aussi « I'Exterieur et 
I'interieur » (El-Zaher wa El-Baten), 2 car rien de ce qui est ne saurait etre hors de Lui, et 
en Lui seul est contenue toute realite, parce qu'II est Lui-meme la Realite absolue, la Verite 
totale : Hoe El-Haqq. 

Mers, 8 ramadan 1349 H. 



1 Cest-a-dire comme dans le symbole de I'alpha et de Iomega, le Principe et la Fin. 

2 On pourrait aussi traduire par I' « Evident » (par rapport a la manifestation) et le « Cache » (en Soi- 
meme), ce qui correspond encore aux deux points de vue de la shariyah (d'ordre social et religieux) 
et de la haqtqah (d'ordre purement intellectuel et metaphysique), quoique cette derniere puisse aussi 
etre dite au-dela de tous les points de vue, comme les comprenant tous synthetiquement en elle- 
meme. 
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CHAPITRE III : Et-Tawhid 

La doctrine de I'unite, * c'est-a-dire 1'affirmation que le Principe de toute existence est 
essentiellement Un, est un point fondamental commun a toutes les traditions orthodoxes, et 
nous pouvons meme dire que c'est sur ce point que leur identite de fond apparait le plus 
nettement, se traduisant jusque dans I'expression meme. En effet, lorsqu'il s'agit de I'Unite, 
toute diversite s'efface, et ce n'est que lorsqu'on descend vers la multiplicite que les 
differences de formes apparaissent, les modes d'expression etant alors multiples eux-memes 
comme ce a quoi ils se rapportent, et susceptibles de varier indefiniment pour s'adapter aux 
circonstances de temps et de lieux. Mais « la doctrine de I'Unite est unique » (suivant la 
formule arabe : Et-Tawhtdu wahidun), c'est-a-dire qu'elle est partout et toujours la meme, 
invariable comme le Principe, independante de la multiplicite et du changement qui ne 
peuvent affecter que les applications d'ordre contingent. 

Aussi pouvons-nous dire que, contrairement a I'opinion courante, il n'y a jamais eu nulle part 
aucune doctrine reellement « polytheiste », c'est-a-dire admettant une pluralite de principes 
absolue et irreductible. Ce « pluralisme » n'est possible que comme une deviation resultant 
de I'ignorance et de I'incomprehension des masses, de leur tendance a s'attacher 
exclusivement a la multiplicite du manifeste : de la I' « idolatrie » sous toutes ses formes, 
naissant de la confusion du symbole en lui-meme avec ce qu'il est destine a exprimer, et la 
personnification des attributs divins considered comme autant d'etres independants, ce qui 
est la seule origine possible d'un « polytheisme » de fait. Cette tendance va d'ailleurs en 
s'accentuant a mesure qu'on avance dans le developpement d'un cycle de manifestation, 
parce que ce developpement lui-meme est une descente dans la multiplicite, et en raison de 
I'obscuration spirituelle qui I'accompagne inevitablement. C'est pourquoi les formes 
traditionnelles les plus recentes sont celles qui doivent enoncer de la facon la plus apparente 
a I'exterieur 1'affirmation de I'Unicite ; et, en fait, cette affirmation n'est exprimee nulle part 
aussi explicitement et avec autant d'insistance que dans llslamisme ou elle semble meme, si 
Ton peut dire, absorber en elle toute autre affirmation. 

La seule difference entre les doctrines traditionnelles, a cet egard est celle que nous venons 
d'indiquer : 1'affirmation de I'Unite est partout, mais, a I'origine, elle n'avait pas meme besoin 
d'etre formulee expressement pour apparaitre comme la plus evidente de toutes les verites, 
car les hommes etaient alors trop pres du Principe pour la meconnaitre ou la perdre de vue. 
Maintenant au contraire, on peut dire que la plupart d'entre eux, engages tout entiers dans 
la multiplicite, et ayant perdu la connaissance intuitive des verites d'ordre superieur, ne 
parviennent qu'avec peine a la comprehension de I'Unite ; et c'est pourquoi il devient peu a 
peu necessaire, au cours de I'histoire de I'humanite terrestre, de formuler cette affirmation 
de I'Unite a maintes reprises et de plus en plus nettement, nous pourrions dire de plus en 
plus energiquement. 



Le Voile d'Isis, juillet 1930, p. 512 - 516. 
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Si nous considerons I'etat actuel des choses, nous voyons que cette affirmation est en 
quelque sorte plus enveloppee dans certaines formes traditionnelles, qu'elle en constitue 
meme parfois comme le cote esoterique, en prenant ce mot dans son sens le plus large, 
tandis que dans d'autres, elle apparait a tous les regards, si bien qu'on en arrive a ne plus 
voir qu'elle, quoiqu'il y ait assurement, la aussi, bien d'autres choses, mais qui ne sont plus 
que secondaires vis-a-vis de celle-la. Ce dernier cas est celui de I'lslamisme, meme 
exoterique ; I'esoterisme ne fait ici qu'expliquer et developper tout ce qui est contenu dans 
cette affirmation et toutes les consequences qui en derivent, et, s'il le fait en termes souvent 
identiques a ceux que nous rencontrons dans d'autres traditions, telles que le Vedanta et le 
TaoTsme, il n'y a pas lieu de s'en etonner, ni de voir la I'effet d'emprunts qui sont 
historiquement contestables ; il en est ainsi simplement parce que la verite est une, et parce 
que, dans cet ordre principiel, comme nous le disions au debut, I'Unite se traduit 
necessairement jusque dans I'expression elle-meme. 

D'autre part, il est a remarquer, toujours en envisageant les choses dans leur etat present, 
que les peuples occidentaux et plus specialement les peuples nordiques, sont ceux qui 
semblent eprouver le plus de difficultes a comprendre la doctrine de I'Unite, en meme temps 
qu'ils sont plus engages que tous les autres dans le changement et la multiplicite. Les deux 
choses vont evidemment ensemble et peut-etre y a-t-il la quelque chose qui tient, au moins 
en partie, aux conditions d'existence de ces peuples : question de temperament, mais aussi 
question de climat, I'un etant d'ailleurs fonction de I'autre, au moins jusqu'a un certain point. 
Dans les pays du Nord, en effet, ou la lumiere solaire est faible et souvent voilee, toutes 
choses apparaissent aux regards avec une egale valeur, si Ton peut dire, et d'une facon qui 
affirme purement et simplement leur existence individuelle sans rien laisser entrevoir au- 
dela ; ainsi, dans I'experience ordinaire elle-meme, on ne voit veritablement que la 
multiplicite. II en est tout autrement dans les pays ou le soleil, par son rayonnement intense, 
absorbe pour ainsi dire toutes choses en lui-meme, les faisant disparaitre devant lui comme 
la multiplicite disparait devant I'Unite, non qu'elle cesse d'exister selon son mode propre, 
mais parce que cette existence n'est rigoureusement rien au regard du Principe. Ainsi, I'Unite 
devient en quelque sorte sensible : ce flamboiement solaire, c'est I'image de la fulguration de 
I'oeil de Shiva, qui reduit en cendre toutes manifestation. Le soleil s'impose ici comme le 
symbole par excellence du Principe Un (Allahu Ahad), qui est I'Etre necessaire, Celui qui 
seul Se suffit a Lui-meme dans Son absolue plenitude (Allahu Es-Samad), et de qui 
dependent entierement I'existence et la subsistance de toutes choses, qui hors de Lui ne 
seraient que neant. 
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Le « monotheisme », si Ton peut employer ce mot pour traduire Et-Tawhtd, bien qu'il en 
restreigne quelque peu la signification en faisant penser presque inevitablement a un point 
de vue exclusivement religieux, le « monotheisme », disons-nous, a done un caractere 
essentiellement « solaire ». II n'est nulle part plus « sensible » que dans le desert ou la 
diversite des choses est reduite a son minimum, et ou, en meme temps, les mirages font 
apparaitre tout ce qu'a d'illusoire le monde manifeste. La, le rayonnement solaire produit les 
choses et les detruit tour a tour ; ou plutot, car il est inexact de dire qu'il les detruit, il les 
transforme et les resorbe apres les avoir manifestoes. On ne pourrait trouver une image plus 
vraie de I'Unite se deployant exterieurement dans la multiplicite sans cesser d'etre elle-meme 
et sans en etre affectee, puis ramenant a elle, toujours selon les apparences, cette 
multiplicite qui, en realite, n'en est jamais sortie, car il ne saurait rien y avoir en dehors du 
Principe, auquel on ne peut rien ajouter et duquel on ne peut rien retrancher, parce qu'il est 
I'indivisible totalite de I'Existence unique. Dans la lumiere intense des pays d'Orient, il suffit 
de voir pour comprendre ces choses, pour en saisir immediatement la verite profonde ; et 
surtout il semble impossible de ne pas les comprendre ainsi dans le desert, ou le soleil trace 
les Noms divins en lettres de feu dans le ciel. 

Gebel Seyidna Mousa, 23 shawal 1348 H. 

Mesr, Seyidna El-Hussein, 10 moharram 1349 H. 

(anniversaire de la bataille de Kerbala). 
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CHAPITRE IV : El-Faqru 

L'etre contingent peut etre defini comme celui qui n'a pas en lui-meme sa raison suffisante ; 
un tel etre, par consequent, n'est rien par lui-meme, et rien de ce qu'il est ne lui appartient 
en propre. 1 Tel est le cas de l'etre humain, en tant qu'individu, ainsi que de tous les etres 
manifestos, en quelque etat que ce soit, car, quelle que soit la difference entre les degres de 
I'Existence universelle, elle est toujours nulle au regard du Principe. Ces etres, humains ou 
autres, sont done, en tout ce qu'ils sont, dans une dependance complete vis-a-vis du Principe 
« hors duquel il n'y a rien, absolument rien qui existe » ; 2 e'est dans la conscience de cette 
dependance que consiste proprement ce que plusieurs traditions designent comme la 
« pauvrete spirituelle ». En meme temps, pour l'etre qui est parvenu a cette conscience, 
celle-ci a pour consequence immediate le detachement a I'egard de toutes les choses 
manifestoes, car il sait des lors que ces choses aussi ne sont rien, que leur importance est 
rigoureusement nulle par rapport a la Realite absolue. Ce detachement, dans le cas de l'etre 
humain, implique essentiellement et avant tout Tindifference a I'egard des fruits de Taction, 
telle que I'enseigne notamment la Bhagavad-Gtta, indifference par laquelle l'etre echappe a 
I'enchainement indefini des consequences de cette action : e'est T « action sans desir » 
(nishkama Karma), tandis que I « action avec desir » (sakama Karma) est Taction 
accomplie en vue de ses fruits. 

Par la, l'etre sort done de la multiplicity ; il echappe, suivant les expressions employees par la 
doctrine taoiste, aux vicissitudes du « courant des formes », a Talternance des etats de 
« vie » et de « mort », de « condensation »et de « dissipation », 3 passant de la 
circonference de la « roue cosmique » a son centre, qui est designe lui-meme comme « le 
vide (le non-manifeste) qui unit les rayons et en fait une roue ». 4 « Celui qui est arrive au 
maximum du vide, dit aussi Lao-tseu, celui-la sera fixe solidement dans le repos...Retourner 
a sa racine (e'est-a-dire au Principe a la fois origine premiere et fin derniere de tous les 
etres), e'est entrer dans Tetat de repos ». 5 « La paix dans le vide, dit Lie-tseu, est un etat 
indefinissable ; on ne la prend ni ne la donne ; on arrive a s'y etablir ». 6 Cette « paix dans le 
vide », e'est la « grande paix » (Es-Saktnah) de I'esoterisme musulman, 7 qui est en meme 
la « presence divine » au centre de l'etre, impliquee par Tunion avec le Principe, qui ne peut 
effectivement s'operer qu'en ce centre meme. « A celui qui demeure dans le non-manifeste, 
tous les etres se manifestent...Uni au Principe, il est en harmonie, par lui, avec tous les etres. 
Uni au Principe, il connait tout par les raisons generales superieures, et n'use plus, par 
consequent, de ses divers sens, pour connaitre en particulier et en details. La vraie raison 
des choses est invisible, insaisissable, indefinissable, indeterminable. Seul, Tesprit retabli 
dans Tetat de simplicity parfaite peut Tatteindre dans la contemplation profonde ». 8 



Le Voile d'Isis, octobre 1930, p. 714 - 721. 

Mohyiddin ibn Arabi, Risalatul-Ahadiyah. 

Aristote, dans un sens semblable, dit « generation » et « corruption ». 

Tao-te-King, XI 

Tao-te-King, XVI 

Lie-tseu, I. 

Voir le chapitre sur La Guerre et la Paix dans Le Symbolisme de la Croix. 

Lie-tseu, IV. 
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La « simplicite », expression de I'unification de toutes les puissances de I'etre, caracterise le 
retour a I' « etat primordial » ; et Ton voit ici toute la difference qui separe la connaissance 
transcendante du sage, du savoir ordinaire et « profane ». Cette « simplicite », c'est aussi ce 
qui est designe ailleurs comme I'etat d' « enfance » (en Sanscrit balya), entendu 
naturellement au sens spirituel, et qui, dans la doctrine hindoue, est considere comme une 
condition prealable pour I'acquisition de la connaissance par excellence. Ceci rappelle les 
paroles similaires qui se trouvent dans I'Evangile : « Quiconque ne recevra point le Royaume 
de Dieu comme un enfant, n'y entrera point. »* « Tandis que vous avez cache ces choses 
aux savants et aux prudents, vous les avez revelees aux simples et aux petits ». 2 

« Simplicite » et « petitesse » sont ici, au fond, des equivalents de la « pauvrete », dont il 
est si souvent question aussi dans I'Evangile, et qu'on comprend generalement fort mal : 
« Bienheureux les pauvres en esprit, car le Royaume des Cieux leur appartient. » 3 Cette 
« pauvrete » (en arabe El-faqru) conduit, suivant I'esoterisme musulman, a El-fana, c'est- 
a-dire a l'« extinction » du « moi » ; 4 et, par cette « extinction », on atteint la « station 
divine » (El-maqamul-ilahi), qui est le point central ou toutes les distinctions inherentes 
aux points de vue exterieurs sont depassees, ou toutes les oppositions ont disparu et sont 
resolues dans un parfait equilibre. « Dans I'etat primordial, ces oppositions n'existaient pas. 
Toutes sont derivees de la diversification des etres (inherente a la manifestation contingente 
comme elle), et de leurs contacts causes par la giration universelle (c'est-a-dire par la 
rotation de la « roue cosmique » autour de son axe). Elles cessent d'emblee d'affecter I'etre 
qui a reduit son moi distinct et son mouvement particulier a presque rien. » 5 Cette reduction 
du « moi distinct », qui finalement disparait en se resorbant en un point unique, est la meme 
chose qu'EI-fana, et aussi que le « vide » dont il a ete question plus haut ; il est d'ailleurs 
evident, d'apres le symbolisme de la roue, que le « mouvement » d'un etre est d'autant plus 
reduit que cet etre est plus rapproche du centre. « Cet etre n'entre plus en conflit avec 
aucun etre, parce qu'il est etabli dans I'infini, efface dans I'indefini. 6 II est parvenu et se tient 
au point de depart des transformations, point neutre ou il n'y a pas de conflits. Par 
concentration de sa nature, par alimentation de son esprit vital, par rassemblement de 
toutes ses puissances, il s'est uni au principe de toutes les geneses. Sa nature etant entiere 
(totalisee synthetiquement dans I'unite principielle), son esprit vital etant intact, aucun etre 
ne saurait I'entamer. » 7 



1 Luc, XVIII, 17. 

2 Matthieu, XI, 25 ; Luc, X, 21. 

3 Matthieu, V, 2 

4 Cette « extinction » n'est pas sans analogie, meme quant au sens litteral du terme qui la designe, 
avec le Nirvana de la doctrine hindoue ; au-dela d'EI-fana il y a encore Fana el-fanai, 
I' « extinction de I'extinction » qui correspond de meme au Parinirvana. 

5 Tchouang-tseu, XIX. 

6 La premiere de ces deux expressions se rapporte a la « personnalite » et la seconde a 
I' « individuality ». 

7 Ibid. La derniere phrase se rapporte encore aux conditions de I' « etat primordial » : c'est ce que la 
tradition judeo-chretienne designe comme rimmortalite de I'homme avant la « chute », immortalite 
recouvree par celui qui, revenu au « Centre du Monde », s'alimente a I' « Arbre de Vie ». 
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La « simplicite » dont il a ete question plus haut correspond a I'unite « sans dimension » du 
point primordial, auquel aboutit le mouvement de retour vers I'origine. « L'homme 
absolument simple flechit par sa simplicite tous les etres,...si bien que rien ne s'oppose a lui 
dans les six regions de I'espace, que rien ne lui est hostile, que le feu et I'eau ne le blesse 
pas. »* En effet, il se tient au centre, dont les six directions sont issues par rayonnement, et 
ou elles viennent, dans le mouvement de retour, se neutraliser deux a deux, de sorte que, 
en ce point unique, leur triple opposition cesse entierement, et que rien de ce qui en resulte 
ou s'y localise ne peut atteindre I'etre qui demeure dans I'unite immuable. Celui-ci ne 
s'opposant a rien, rien non plus ne saurait s'opposer a lui, car I'opposition est 
necessairement une relation reciproque, qui exige deux termes en presence, et qui, par 
consequent, est incompatible avec I'unite principielle ; et I'hostilite, qui n'est qu'une suite ou 
une manifestation exterieure de I'opposition, ne peut exister a I'egard d'un etre qui est en 
dehors et au-dela de toute opposition. Le feu et I'eau, qui sont le type des contraires dans le 
« monde elementaire », ne peuvent le blesser, car, a vrai dire, ils n'existent meme plus pour 
lui en tant que contraires, etant rentres, en s'equilibrant et se neutralisant I'un I'autre par la 
reunion de leurs qualites apparemment opposees, mais reellement complementaires, dans 
I'indifferenciation de Tether primordial. 

Ce point central, par lequel s'etablit, pour I'etre humain, la communication avec les etats 
superieurs ou « celestes », est aussi la « porte etroite » du symbolisme evangelique, et Ton 
peut des lors comprendre ce que sont les « riches » qui ne peuvent qui ne peuvent y passer : 
ce sont les etres attaches a la multiplicite, et qui, par suite, sont incapables de s'elever de la 
connaissance distinctive a la connaissance unifiee. Cet attachement, en effet, est 
directement contraire au detachement dont il a ete question plus haut, comme la richesse 
est contraire a la pauvrete, et il enchaine I'etre a la serie indefinie des cycles de 
manifestation. 2 L'attachement a la multiplicite est aussi, en un certain sens, la « tentation » 
biblique, qui, en faisant gouter a I'etre le fruit de I' « Arbre de la Science du bien et du mal », 
c'est-a-dire de la connaissance duelle et distinctive des choses contingentes, I'eloigne de 
I'unite centrale originelle et I'empeche d'atteindre le fruit de I' « Arbre de Vie » ; et c'est bien 
par la, en effet, que I'etre est soumis a I'alternance des mutations cycliques, c'est-a-dire a la 
naissance et a la mort. Le parcours indefini de la multiplicite est figure precisement par les 
spires du serpent s'enroulant autour de Tarbre qui symbolise T « Axe du Monde » : c'est le 
chemin des « egares » (Ed-dalltn), de ceux qui sont dans I' « erreur » au sens 
etymologique de ce mot, par opposition au « chemin droit » (E<;-cJratul-mustaqim), en 
ascension verticale suivant I'axe meme, dont il est parle dans la premiere surat du Qoran. 3 



1 Lie-tseu, II. 

2 C'est le samsara bouddhique, la rotation indefinie de la « roue de vie » dont I'etre doit se liberer 
pour atteindre le Nirvana. 

3 Ce « chemin droit » est identique au Te ou « Rectitude » de Lao-tseu, qui est la direction qu'un etre 
doit suivre pour que son existence soit selon la « Voie » (Tao), ou, en d'autres termes, en conformite 
avec le Principe. 
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« Pauvrete », « simplicity », « enfance », ce n'est la qu'une seule et meme chose, et le 
depouillement que tous ces mots expriment 1 aboutit a une « extinction » qui est, en realite, 
la plenitude de I'etre, de meme que le « non-agir » (wou-wei) est la plenitude de I'activite, 
puisque c'est de la que sont derivees toutes les activites particulieres : « Le Principe est 
toujours non-agissant, et cependant tout est fait par lui ». 2 L'etre qui est ainsi arrive au point 
central a realise par la meme I'integralite de I'etat humain : c'est I' « homme veritable » 
(tchenn-jen) du TaoTsme, et lorsque, partant de ce point pour s'elever aux etats superieurs, 
il aura accompli la totalisation parfaite de ses possibilites, il sera devenu I' « homme divin » 
(cheun-jen), qui est l'« Homme Universel » (El-Insanul-Kamil) de I'esoterisme 
musulman. Ainsi, on peut dire que ce sont les « riches » au point de vue de la manifestation 
qui sont veritablement les « pauvres » au regard du Principe, et inversement ; c'est ce 
qu'exprime encore tres nettement cette parole de I'Evangile : « Les derniers seront les 
premiers, et les premiers seront les derniers » ; 3 et nous devons constater a cet egard, une 
fois de plus, le parfait accord de toutes les doctrines trad itionnel les, qui ne sont que les 
expressions diverses de la Verite une. 

Mesr, 11 - 12 rabi awal 1349 H ; (Mulid En-Nabi.) 



C'est le « depouillement des metaux » dans le symbolisme magonnique. 
Tao-te-King, XXXVII. 
Matthieu, XX, 16. 
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CHAPITRE V: Er-Ruh 

Suivant les donnees traditionnelles de la « sciences des lettres »/ Allah crea le monde, non 
par I'alif qui est la premiere des lettres, mais par le ba qui est la seconde ; et, en effet, bien 
que I'unite soit necessairement le principe premier de la manifestation, c'est la dualite que 
celle-ci presuppose immediatement, et entre les deux termes de laquelle sera produite, 
comme entre les deux poles complementaires de cette manifestation, figures par les deux 
extremites du ba, toute la multiplicity indefinie des existences contingentes. C'est done le ba 
qui est proprement a I'origine de la creation, et celle-ci s'accomplit par lui et en lui, e'est-a- 
dire qu'il en est a la fois le « moyen » et le « lieu », suivant les deux sens qu'a cette lettre 
quand elle est prise comme la preposition bi. 2 Le ba, dans ce role primordiale, represente 
Er-Ruh, I' « Esprit », qu'il entendre comme I'Esprit total de I'Existence universelle, et qui 
s'identifie essentiellement a la « Lumiere » (En-Nur) ; il est produit directement par le 
« commandement divin » (min amri' Llah), et, des qu'il est produit, il est en quelque sorte 
I'instrument par lequel ce « commandement » operera toutes choses, qui seront ainsi toutes 
« ordonnees » par rapport a lui ; 3 avant lui, il n'y a done qu'el-amr, affirmation de I'Etre pur 
et formulation premiere de la Volonte supreme, comme avant la dualite il n'y a que I'unite, 
ou avant le ba il n'y a que I'alif. Or I'alif est la lettre « polaire » (qutbaniyah), 4 dont la 
forme meme est celle de I' « axe » suivant lequel s'accomplit I' « ordre » divin ; et la pointe 
superieure de I'alif, qui est le « secret des secrets » (sirr al-asrar), se reflete dans le point 
du ba, en tant que ce point est le centre de la « circonference premiere » (ed-dairah el- 
awwaliyah) qui delimite et enveloppe le domaine de I'Existence universelle, circonference 
qui d'ailleurs, vue en simultaneity dans toutes les directions possibles, est en realite une 
sphere, la forme primordiale et totale de laquelle naitront par differenciation toutes les 
formes particulieres. 



1 Etudes traditionnelles, VIII - IX, 1938, p. 287 - 291. 

2 C'est aussi pourquoi le ba ou son equivalent est la lettre initiate des Livres sacres : la Thorah 
commence par Bereshith, le Qoran par Bismi'Llah et, bien qu'on n'ait pas actuellement le texte de 
I'Evangile dans une langue sacree, on peut du moins remarquer que le premier mot de I'Evangile de 
saint Jean, en hebreu, serait aussi Bereshith. 

3 C'est de la racine amr que derive en hebreu le verbe yamer, employe dans la Genese pour 
exprimer Taction creatrice representee comme « parole » divine. 

4 Comme nous I'avons deja indique ailleurs, alif = qutb = 111 {Un hieroglyphe du Pole, n° de mai 
1937) ; ajoutons que le nom Aala, « Tres-Haut », a aussi le meme nombre. 
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Si Ton considere la forme verticale de I'alif et la forme horizontale du ba, on voit que leur 
rapport est celui d'un principe actif et d'un principe passif ; et ceci est conforme aux donnees 
de la science des nombres sur I'unite et la dualite, non seulement dans I'enseignement 
pythagoricien, qui est plus generalement connu a cet egard, mais aussi dans celui de toutes 
les traditions. Ce caractere de passivite est effectivement inherent au double role 
d' « instrument » et de « milieu » universel dont nous avons parle tout a I'heure ; aussi Er- 
Ruh est-il, en arabe, un mot feminin ; mais il faut bien prendre garde que, selon la loi de 
I'analogie, ce qui est passif ou negatif par rapport a la verite divine (El-Haqq) devient actif 
ou positif par rapport a la creation (el-Khalq). 1 II est essentiel de considerer ici ces deux 
faces opposees, puisque ce dont il s'agit est precisement, si' Ton peut s'exprimer ainsi, la 
« limite » meme posee entre El-Haqq et el-Khalq, « limite » par laquelle la creation est 
separee de son Principe divin et lui est unie tout a la fois, suivant le point de vue sous lequel 
on I'envisage ; c'est done, en d'autres termes, le barzakh par excellence ; 2 et, de meme 
qu Allah est le « le Premier et le Dernier » (El-Awwal wa El-Akhir) au sens absolu, Er- 
Ruh est « le premier et le dernier » relativement a la creation. 

Ce n'est pas a dire, bien entendu, que le terme Er-Ruh ne soit pas pris parfois dans des 
acceptions plus particulieres, comme le mot « esprit » ou ses equivalents plus ou moins 
exacts dans d'autres langues ; c'est ainsi que, dans certains textes qoraniques notamment, 
on a pu penser qu'il s'agissait, soit d'une designation de Seyidna J i brail (Gabriel), soit d'un 
autre ange a qui cette denomination d'Er-Ruh serait appliquee plus specialement ; et tout 
cela peut assurement etre vrai suivant les cas ou suivant les applications qui en sont faites, 
car tout ce qui est participation ou specification de I'Esprit universel, ou ce qui en joue le role 
sous un certain rapport et a des degres divers, est aussi ruh en un sens relatif, y compris 
I'esprit en tant qu'il reside dans I'etre humain ou dans tout autre etre particulier. Cependant, 
il est un point auquel beaucoup de commentateurs exoteriques semblent ne pas preter une 
attention suffisante : lorsque Er-Ruh est designe expressement et distinctement a cote des 
anges (el-malaikah), 3 comment serait-il possible d'admettre que, en realite, il s'agisse 
simplement de I'un de ceux-ci ? ^interpretation esoterique est qu'il s'agit alors de Seyidna 
Mi tat run, (le Metatron de la Kabbale hebraique) ; cela permet d'ailleurs de s'expliquer 
I'equivoque qui se produit a cet egard, puisque Metatron est aussi represents comme un 
ange, bien que, etant au-dela du domaine des existences « separees », il soit veritablement 
autre chose et plus qu'un ange ; et cela, du reste, correspond bien encore au double du 
barzakh. 4 



1 Ce double aspect correspond en un certain sens, dans la Kabbale hebraique, a celui de la Shekinah, 
feminine, et de Metatron, masculin, ainsi que la suite le fera mieux comprendre. 

2 Cf. T. Burckhardt, du « barzakh » (numero de decembre 1937). 

3 Par exemple dans la Surat El-Qadr (XCII, 4) : « Tanazzalu'l-malaikatu wa'r-ruhu ftha... ». 

4 Dans certaines formules esoteriques, le nom d'Er-Ruh est associe a ceux de quatre anges par 
rapport auxquels il est, dans I'ordre celeste, ce qu'est, dans I'ordre terrestre, le Prophete par rapport 
aux quatre premiers Kholafa ; cela convient bien a Mitatrun, qui d'ailleurs s'identifie ainsi nettement 
a Er-Ruh el-mohammediyah. 
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Une autre consideration qui concorde entierement avec cette autre interpretation est celle-ci : 
dans la figuration du « Trone » (El-Arsh), Er-Ruh est place au centre, et cette place est 
effectivement celle de Metatron ; le « Trone » est le lieu de la « Presence divine », c'est-a- 
dire de la Shekinah qui, dans la tradition hebra'i'que, est la « paredre » ou I'aspect 
complementaire de Metatron. D'ailleurs, on peut meme dire que, d'une certaine facon, Er- 
Ruh s'identifie au « Trone » meme, car celui-ci, entourant et enveloppant tous les mondes 
(d'ou I'epithete El-Muhtt qui lui est donnee), coincide par la avec la « circonference 
premiere* dont nous avons parle plus haut. 1 On retrouve encore ici les deux faces du 
barzakh : du cote d'EI-Haqq, c'est Er-Rahman qui repose sur le « Trone » ; 2 mais, du 
cote d'el-Khalq, il n'apparait en quelque sorte que par refraction a travers Er-Ruh, ce qui 
est en connexion directe avec le sens de ce hadtth : « Celui qui me voit, celui-la voit la 
Verite » (man raant faqad raa el-Haqq). C'est la, en effet, le mystere de la manifestation 
« prophetique » ; 3 et Ton sait que suivant la tradition hebra'i'que egalement, Metatron est 
I'agent des « theophanies » et le principe meme de la prophetie, 4 ce qui, exprime en langage 
islamique, revient a dire qu'il n'est autre qu'Er-Ruh el-mohammediyah, en qui tous les 
prophetes et les envoyes divins ne sont qu'un, et qui a, dans le « monde d'en bas », son 
expression ultime dans celui qui est leur « sceau » (Khatam el-anbiai wa'l-mursaltn), 
c'est-a-dire qui les reunit en une synthese finale qui est le reflet de leur unite principielle 
dans le « monde d'en-haut » (ou il est awwal Khalqi' Llah, ce qui est le dernier dans 
I'ordre manifeste etant analogiquement le premier dans I'ordre principiel), et qui est ainsi le 
« seigneur des premiers et des derniers » (seyid el-awwalina wa'akhirtn). C'est par la, 
est par la seulement, que peuvent reellement etre compris, dans leur sens profond, tous les 
noms et les titres du Prophete, qui sont en definitive ceux-meme de I' « Homme universel » 
(El-Insan el-Kamil), totalisant finalement en lui tous les degres de I'Existence, comme il les 
contenait tous en lui des I'origine : alayhi calatu Rabbil-Arshi dawman, « que sur lui la 
priere du Seigneur du Trone soit perpetuellement » ! 



Sur ce sujet du « Trone » et du Metatron, envisage au point de vue de la Kabbale et de 
I'angelologie hebra'iques, cf. Basilide, Notes sur le monde celeste (numero de juillet 1934, p. 274- 
275), et Les Anges (numero de fevrier 1935, p. 88-70). 

2 Suivant ce verset de la Surat Taha (XX, 5) : « Er-Rahmanu aParshi estawa ». 

3 On peut remarquer que par la se rejoignent d'une certaine fagon la conception du Prophete et celle 
de I'Avatara, qui precedent en sens inverse I'une de l'autre,la seconde partant de la consideration du 
principe qui se manifeste , tandis que la premiere part de celle du « support » de cette manifestation 
(et le « Trone » est aussi le « support » de la divinite). 

4 Cf. Le Roi du Monde, p. 30 - 33. 
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CHAPITRE VI : Note sur I'angelologie de I'alphabet arabe 

Le « Trone » divin qui entoure tous les mondes (El-Arsh El-Muhtt) est represents, comme 
il est facile de le comprendre, par une figure circulaire ;* au centre est Er-Ruh, ainsi que 
nous I'expliquons par ailleurs ; et le « Trone » est soutenu par huit anges qui sont places a la 
circonference, les quatre premiers aux quatre points cardinaux, et les quatre autres aux 
quatre points intermedia ires. Les noms de ces huit anges sont formes par autant de groupes 
de lettres, prises en suivant I'ordre de leurs valeurs numeriques, de telle sorte que 
I'ensemble de ces noms comprend la totalite des lettres de I'alphabet. 

II y a lieu de faire ici une remarque : il s'agit naturellement de I'alphabet de 28 lettres ; mais 
on dit que I'alphabet arabe n'avait tout d'abord que 22 lettres, correspondant exactement a 
celles de I'alphabet hebraique ; de la la distinction qui est faite entre le petit Jafr, qui 
n'emploie que ces 22 lettres, et le grand Jafr, qui emploi les 28 en les prenant toutes avec 
des valeurs numeriques distinctes. On peut d'ailleurs dire que les 28 (2 + 8 =10) sont 
contenues dans les 22 (2 + 2 = 4) comme 10 est contenu dans 4, suivant la formule de la 
Tetraktys pythagoricienne : 1 + 2 + 3 + 4 = 10 ; 2 et, en fait, les six lettres 
supplementaires ne sont que des modifications d'autant de lettres primitives, dont elles sont 
formees par la simple adjonction d'un point, et auxquelles elles se ramenent immediatement 
par la suppression de ce meme point. Ces six lettres supplementaires sont celles qui 
composent les deux derniers des huit groupes dont nous venons de parler ; il est evident 
que, si on ne les considerait pas comme des lettres distinctes, ces groupes se trouveraient 
modifies, soit quant a leur nombre, soit quant a leur composition. Par consequent, le 
passage de I'alphabet de 22 lettres a I'alphabet de 28 a du necessairement amener un 
changement dans les noms angeliques dont il s'agit, done dans les « entites » que ces noms 
designent ; mais, si etrange que cela puisse sembler a certains, il est en realite normal qu'il 
en soit ainsi, car toutes les modifications des formes traditionnelles, et en particulier celles 
qui affectent la constitution de leurs langues sacrees, doivent avoir effectivement leurs 
« archetypes » dans le monde celeste. 

Cela dit, la distribution des lettres et des noms est la suivante : 

Aux quatre points cardinaux : 

A I'Est : A B J a D ; 3 

A I'Ouest : H a W a Z; 

Au Nord : H a T a Y ; 

Au Sud : K a L M a N. 
Aux quatre points intermedia ires : 

Au Nord-Est : S a A F a CJ ; 

Au Nord-Ouest : Q a R S h a T ; 

Au Sud-Est :ThaKhaDh; 

Au Sud-Ouest : D a Z a G h. 



1 Etudes traditionnelles, VIII - IX, 1938, p. 324 - 327. 

2 Voir La Tetraktys et le carre de quatre (numero d'avril 1927). 

3 II est bien entendu que I'alif et le ba prennent place ici, comme toutes les autres lettres de 
I'alphabet, a leur rang numerique : cela ne fait en rien intervenir les considerations symboliques que 
nous exposons d'autre part et qui leur donnent en outre un autre role plus special. 
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On remarquera que chacun de ces deux ensembles de quatre noms contient exactement la 
moitie de I'alphabet, soit 14 lettres qui sont reparties respectivement de la facon suivante : 

Dans la premiere moitie : 

4+3+3+4 = 14 ; 
Dans la seconde moitie : 

4+4+3+3 = 14. 

Les valeurs numeriques des huit noms, formees de la somme de celles de leurs lettres, sont, 
en les prenant naturellement dans le meme ordre que ci-dessous : 

1+2+3+4 = 10 ; 

5+6+7 = 18 ; 

8+9+10 = 27 ; 

20+30+40+50 = 140 ; 

60+70+80+90 = 300 ; 

100+200+300+400 = 1000 ; 

500+600+700 = 1800 ; 

800+900+1 000 = 2700, 

Les valeurs des trois derniers noms sont egales a celles des trois premiers multiplies par 
100, ce qui est d'ailleurs evident, si Ton remarque que les trois premiers contiennent les 
nombres de 1 a 10 et les trois derniers les centaines de 100 a 1000 ; les uns et les autres y 
etant egalement repartis en 4+3+3. 

La valeur de la premiere moitie de I'alphabet est la somme de celles des quatre premiers 
noms : 

10+18+27+140 = 195. 
De meme, celle de la seconde moitie est la somme de celles des quatre premiers noms : 

300+1 000+1 800+2 700 = 5 800. 
Enfin, la valeur totale de I'alphabet entier est : 

195+5 800 = 5 995. 

Ce nombre 5 995 est remarquable par sa symetrie : sa partie centrale est 99, nombre des 
noms « attributifs » d Allah ; ses chiffres extremes forment 55, somme des dix premiers 
nombres, ou le denaire se retrouve d'ailleurs divise en ses deux moities (5+5 =10) ; de plus, 
5+5 = 10 et 9+9 = 18 sont les valeurs numeriques des deux premiers noms. 

On peut mieux se rendre compte de la facon dont le nombre 5 995 est obtenu en partageant 
I'alphabet suivant une autre division, en trois series de neuf lettres plus une lettre isolee : la 
somme des neuf premiers nombres est 45, valeur numerique du nom d Adam (1+4+40 = 
45, c'est-a-dire, au point de vue de la hierarchie esoterique, El-Qutb El-Ghawth au centre, 
les quatre Awtad aux quatre points cardinaux, et les quarante Anjab sur la circonference) ; 
celle des dizaines, de 10 a 90, est 45 x 10, et celle des centaines, de 100 a 900, 45 x 100 ; 
I'ensemble des sommes de ces trois series novenaires est done le produit de 45 par 111, le 
nombre « polaire » qui est celui de I'Alif « developpe » : 45 x 111 = 4 995 ; il faut y ajouter 
le nombre de la derniere lettre, 1 000, unite du quatrieme degre qui termine I'alphabet 
comme I'unite du premier degre le commence, et ainsi on a finalement 5 995. 
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Enfin, la somme des chiffres de ce nombre est 5+9+9+5 = 28, c'est-a-dire le nombre meme 
des lettres de I'alphabet dont il represente la valeur totale. 

On pourrait assurement developper encore beaucoup d'autres considerations en partant de 
ces donnees, mais ces quelques indications suffiront pour qu'on puissent tout au moins avoir 
un apercu de certains precedes de la science des lettres et des nombres dans la tradition 
islamique. 
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CHAPITRE VII : La chirologie dans I'esoterisme islamique 

Nous 1 avons eu souvent I'occasion de faire remarquer combien la conception des « sciences 
traditionnelles » est, dans les temps modernes, devenue etrangere aux Occidentaux, et 
combien il leur est difficile d'en comprendre la veritable nature. Recemment encore, nous 
avions un exemple de cette incomprehension dans une etude consacree a Mohyiddin ibn 
Arabi, et dont I'auteur s'etonnait de trouver chez celui-ci, a cote de la doctrine purement 
spirituelle, de nombreuses considerations sur I'astrologie, sur la science des lettres et des 
nombres, sur la geometrie symbolique, et sur beaucoup d'autres choses du meme ordre, 
qu'il semblait regarder comme n'ayant aucun lien avec cette doctrine. II y avait d'ailleurs la 
une double meprise, car la partie proprement spirituelle de I'enseignement de Mohyiddin 
etait elle-meme presentee comme « mystique », alors qu'elle est essentiellement 
metaphysique et initiatique ; et, s'il s'agissait de « mystique », cela ne pourrait effectivement 
avoir aucun rapport avec des sciences quelles qu'elles soient. Au contraire, des lors qu'il 
s'agit de doctrine metaphysique, ces sciences traditionnelles dont le meme auteur 
meconnaissait d'ailleurs totalement la valeur, suivant I'ordinaire prejuge moderne, en 
decoulent normalement en tant qu'applications, comme les consequences decoulent du 
principe, et, a ce titre, bien loin de representer des elements en quelque sorte adventices et 
heterogenes, elles font partie integrante d'et-ta^awwuf, c'est-a-dire de I'ensemble des 
connaissances initiatiques. 

De ces sciences traditionnelles, la plupart sont aujourd'hui completement perdues pour les 
Occidentaux, et ils ne connaissent des autres que des debris plus ou moins informes, 
souvent degeneres au point d'avoir pris le caractere de recettes empiriques ou de simples 
« arts divinatoires », evidemment depourvus de toute valeur doctrinale. Pour faire 
comprendre par un exemple combien une telle facon de les envisager est loin de la realite, 
nous donnerons ici quelques indications sur ce qu'est, dans I'esoterisme islamique, la 
chirologie (ilm el-kaff), qui ne constitue d'ailleurs qu'une des nombreuses branches de ce 
que nous pouvons appeler, faute d'un meilleur terme, la « physiognomonie », bien que ce 
mot ne rende pas exactement toute I'etendue du terme arabe qui designe cet ensemble de 
connaissances (ilm el-firasah). 

La chirologie, si etrange que cela puisse sembler a ceux qui n'ont aucune notion de ces 
choses, se rattache directement, sous sa forme islamique, a la science des noms divins : la 
disposition des lignes principales trace dans la main gauche le nombre 81 et dans la main 
droite le nombre 18, soit au total 99, le nombre des noms attributifs (gifutiyah). Quant au 
nom d Allah lui-meme, il est forme par les doigts, de la facon suivante : I'auriculaire 
correspond a I'alif, I'annulaire au premier lam, le medius et I'index au second lam, qui est 
double, et le pouce au he (qui, regulierement, doit etre trace sous sa forme « ouverte ») ; et 
c'est la la raison principale de I'usage de la main comme symbole, si repandu dans tous les 
pays islamique (une raison secondaire se referant au nombre 5, d'ou le noms de khoms 
donne parfois a cette main symbolique). On peut comprendre par la la signification de cette 
parole du Sifr Seyidna Ayub (Livre de Job, XXXVII, 7) : « II a mis un sceau (khatim) dans 
la main de tout homme, afin que tous puissent connaitre Son oeuvre » ; et nous ajouterons 
que ceci n'est pas sans rapport avec le role essentiel de la main dans les rites de benediction 
et de consecration. 



Le Voile d'Isis, mai 1932, p. 289 - 295. 
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D'autre part, on connait generalement la correspondance des diverses parties de la main 
avec les planetes (kawakib), que la chiromancie occidentale elle-meme a conservee, mais 
de telle facon qu'elle ne peut plus guere y voir autre chose que des sortes de designations 
conventionnelles, tandis que, en realite, cette correspondance etablit un lien effectif entre la 
chirologie et I'astrologie. De plus, a chacun des sept cieux planetaires preside une des 
principaux prophetes, qui en est le « Pole » (El-Qutb) ; et les qualites et les sciences qui 
sont rapportees plus specialement a chacun de ces prophetes sont en relation avec 
I'influence astrale correspondante. La liste des sept Aqtab celestes est la suivante : 

Gel de la Lune (El-Qamar) : Seyidna Adam. 

Ciel de Mercure (El-Utarid) : Seyidna ATssa. 

Gel de Venus (Ez-Zohrah) : Seyidna Yusif. 

Ciel du Soleil (Es-Shams) : Seyidna Idris. 

Ciel de Mars (El-Mirrtkh) : Seyidna Dawud. 

Ciel de Jupiter (El-Barjts) : Seyidna Musa. 

Ciel de Saturne (El-Kaywan) : Seyidna Ibrahim. 

A Seyidna Adam se rapporte la culture de la terre (Cf. Genese, II, 15 : « Dieu prit I'homme 
et le placa dans le jardin d'Eden pour le cultiver et le garder ») ; a Seyidna ATssa, les 
connaissances d'ordre purement spirituel ; a Seyidna Yusif, la beaute et les arts ; a Seyidna 
Idris, les sciences « intermediates », c'est-a-dire celles de I'ordre cosmologique et 
psychique ; a Seyidna Dawud, le gouvernement ; a Seyidna Musa, auquel est 
inseparablement associe son frere Seyidna Harun, les choses de la religion sous le double 
aspect de la legislation et du culte ; a Seyidna Ibrahim, la foi (pour laquelle cette 
correspondance avec le septieme ciel doit etre rapprochee de ce que nous rappelions 
recemment a propos de Dante, quant a sa situation au plus haut des sept echelons de 
I'echelle initiatique). 

En outre, autour des prophetes principaux se repartissent, dans les sept cieux planetaires, 
les autres prophetes connus (c'est-a-dire ceux qui sont nommement designes dans le Qoran, 
au nombre de 25) et inconnus (c'est-a-dire tous les autres, le nombre des prophetes etant 
de 124 000 d'apres la tradition). 

Les 99 noms qui expriment les attributs divins sont egalement repartis suivant ce septenaire : 
15 pour le ciel du Soleil, en raison de sa position centrale, et 14 pour chacun des six autres 
cieux (15+6x14 = 99). L'examen des signes qui se trouvent sur la partie de la main 
correspondant a chacune des planetes indique dans quelle proportion (s/14 et s/15) le sujet 
possede les qualites qui s'y rapportent ; cette proportion correspond elle-meme a un meme 
nombre (s) de noms divins parmi ceux qui appartiennent au ciel planetaire considere ; et ces 
noms peuvent etre determines ensuite, au moyen d'un calcul d'ailleurs tres long et tres 
complique. 

Ajoutons que dans la region du poignet, au-dela de la main proprement dite, se localise la 
correspondance des deux cieux superieurs, ciel des etoiles fixes et ciel empyree, qui, avec 
les sept cieux planetaires, completent le nombre 9. 

De plus, dans les differentes parties de la main se situent les douze signes zodiacaux 
(buruj), en rapport avec les planetes dont ils sont les domiciles respectifs (un pour le Soleil 
et la Lune, deux pour chacune des cinq autres planetes), et aussi les seize figures de la 
geomancie (ilm er-raml), car toutes les sciences traditionnelles sont etroitement liees entre 
elles. 
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L'examen de la main gauche indique la « nature » (et-tabiyah) du sujet, c'est-a-dire 
I'ensemble des tendances, dispositions ou aptitudes qui constituent en quelque sorte ses 
caracteres innes. Celui de la main droite fait connaitre les caracteres acquis (el-istiksab) ; 
ceux-ci se modifient d'ailleurs continuellement, de telle sorte que, pour une etude suivie, cet 
examen doit etre renouvele tous les quatre mois. Cette periode de quatre mois constitue, en 
effet, un cycle complet, en ce sens qu'elle amene le retour a un signe zodiacal correspondant 
au meme element que celui du point de depart ; on sait que cette correspondance avec les 
elements se fait dans I'ordre de succession suivant : feu (nar), terre (turab), air (hawa), 
eau (ma). C'est done une erreur de penser, comme I'ont fait certains, que la periode en 
question ne devrait etre que de trois mois, car la periode de trois mois correspond seulement 
a une saison, c'est-a-dire a une partie du cycle annuel, et n'est pas en elle-meme un cycle 
complet. 

Ces quelques indications, si sommaires qu'elles soient, montreront comment une science 
traditionnelle regulierement constitute se rattache aux principes d'ordre doctrinal et en 
depend entierement ; et elles feront en meme temps comprendre ce que nous avons deja dit 
souvent, qu'une telle science est strictement liee a une forme traditionnelle definie, de telle 
sorte qu'elle serait tout a fait inutilisable en dehors de la civilisation pour laquelle elle a ete 
constitute selon cette forme. Ici, par exemple, les considerations qui se referent aux noms 
divins et aux prophetes, et qui sont precisement celles sur lesquelles tout le reste se base, 
seraient inapplicables en dehors du monde islamique, de meme que, pour prendre un autre 
exemple, le calcul onomantique, employe soit isolement, soit comme element de 
I'etablissement de I'horoscope dans certaines methodes astrologiques, ne saurait etre valable 
que pour les noms arabes, dont les lettres possedent des valeurs numeriques determinees. II 
y a toujours, dans cet ordre des applications contingentes, une question d'adaptation qui 
rend impossible le transport de ces sciences telles quelles d'une forme traditionnelle a une 
autre ; et la est aussi, sans doute, une des principales raisons de la difficulty qu'ont a les 
comprendre ceux qui, comme les Occidentaux modernes, n'en ont pas I'equivalent dans leur 
propre civilisation. 1 

Mesr, 18 dhul-qadah 1350 H. (Mulid Seyid Ali El-Bayumi). 



1 Les donnees qui ont servi de base a ces notes sont tirees des traites inedits du Sheikh Seyid Ali 
Nureddin El-Bayumi, fondateur de la tariqah qui porte son nom (bayumiyah) ; ces manuscrits sont 
encore actuellement en la possession de ses descendants directs. 
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CHAPITRE VIM : Influence de la civilisation islamique en Occident. 

La plupart des Europeens n'ont pas exactement evalue I'importance de I'apport qu'ils ont 
recu de la civilisation islamique, ni compris la nature de leurs emprunts a cette civilisation 
dans le passe et certains vont jusqu'a totalement meconnaitre tout ce qui s'y rapporte. 1 Cela 
vient de ce que I'histoire telle qu'elle leur est enseignee travestit les faits et parait avoir ete 
alteree volontairement sur beaucoup de points. C'est avec outrance que cet enseignement 
affiche le peu de consideration que lui inspire la civilisation islamique, et il a I'habitude d'en 
rabaisser le merite chaque fois que I'occasion s'en presente. II importe de remarquer que 
I'enseignement historique dans les Universites d'Europe ne montre pas I'influence dont il 
s'agit. Au contraire, les verites qui devraient etre dites a ce sujet, qu'il s'agisse de professer 
ou d'ecrire, sont systematiquement ecartees, surtout pour les evenements les plus 
importants. 

Par exemple, s'il est generalement connu que I'Espagne est restee sous la loi islamique 
pendant plusieurs siecles, on ne dit jamais qu'il en fut de meme d'autres pays, tels que la 
Sicile et la partie meridionale de la France actuelle. Certains veulent attribuer ce silence des 
historiens a quelques prejuges religieux. Mais que dire des historiens actuels dont la plupart 
sont sans religion, sinon adversaires de toute religion, quand ils viennent confirmer ce que 
leurs devanciers ont dit de contraire a la verite ? 

II faut done voir la une consequence de I'orgueil et de la presomption des Occidentaux, 
travers qui les empechent de reconnaitre la verite et I'importance de leurs dettes envers 
I'Orient. 

Le plus etrange en cette occurrence c'est de voir les Europeens se considerer comme les 
heritiers directs de la civilisation hellenistique, alors que la verite des faits infirme cette 
pretention. La realite tiree de I'histoire meme etablit peremptoirement que la science et la 
philosophie grecques ont ete transmises aux Europeens par des intermediaires musulmans. 
En d'autres termes, le patrimoine intellectuel des Hellenes n'est parvenu a I'Occident 
qu'apres avoir ete serieusement etudie par le Proche-Orient et n'etaient les savants de 
I'lslam et ses philosophes, les Europeens seraient restes dans I'ignorance totale de ces 
connaissances pendant fort longtemps, si tant est qu'ils soient jamais parvenus a les 
connaitre. 

II convient de faire remarquer que nous parlons ici de I'influence de la civilisation islamique 
et non specialement arabe comme on le dit quelquefois a tort. Car la plupart de ceux qui ont 
exerce cette influence en Occident n'etaient pas de race arabe et si leur langue etait I'arabe, 
e'etait seulement une consequence de leur adoption de la religion islamique. 

Puisque nous sommes amenes a parler de la langue arabe nous pouvons voir une preuve 
certaine de I'extension de cette meme influence en Occident dans I'existence de termes 
d'origine et de racine arabes beaucoup plus nombreux qu'on ne le croit generalement, 
incorpores dans presque toutes les langues europeennes et dont I'emploi s'est continue 
jusqu'a nous, encore que beaucoup parmi les Europeens qui s'en servent ignorent 
totalement leur veritable origine. Comme les mots ne sont autre chose que le vehicule des 
idees et le moyen d'exteriorisation de la pensee, on concoit qu'il soit extremement facile de 
deduire de ces faits la transmission des idees et des conceptions islamiques elles-memes. 



Etudes traditionnelles, XII - 1950, p. 337 - 344. Article traduit de I'arabe, paru dans la revue El 
Mar if ah. 
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En fait, I'influence de la civilisation islamique s'est etendue dans une tres large mesure et 
d'une maniere sensible a tous les domaines, science, arts, philosophie, etc. L'Espagne etait 
alors un milieu tres important a cet egard et le principal centre de diffusion de cette 
civilisation. Notre intention n'est pas de traiter en detail chacun des aspects ni de definir 
I'aire d'extension de la civilisation islamique, mais seulement d'indiquer certains faits que 
nous considerons comme particulierement importants, bien que peu nombreux soient a notre 
epoque ceux qui reconnaissent cette importance. 

En ce qui concerne les sciences, nous pouvons faire une distinction entre les sciences 
naturelles et les sciences mathematiques. Pour les premieres, nous savons avec certitude 
que certaines d'entre elles ont ete transmises par la civilisation islamique a I'Europe qui les 
lui emprunta d'une facon complete. La chimie, par exemple, a toujours garde son nom arabe, 
nom dont I'origine remonte d'ailleurs a I'Egypte ancienne, et cela bien que le sens premier et 
profond de cette science soit devenu tout a fait inconnu des modernes et comme perdu pour 
eux. 

Pour prendre un autre exemple, celui de I'astronomie, les mots techniques qui y sont 
employes dans toutes les langues europeennes sont encore pour la plupart d'origine arabe, 
et les noms de beaucoup des corps celestes n'ont pas cesse d'etre les noms arabes employes 
tels quels par les astronomes de tous les pays. Ceci est du au fait que les travaux des 
astronomes grecs de I'antiquite, tels que Ptolemee d'Alexandrie, avaient ete connus par des 
traductions arabes en meme temps que ceux de leurs continuateurs musulmans. II serait 
d'ailleurs facile de montrer en general que la plupart des connaissances geographiques 
concernant les contrees les plus eloignees d'Asie ou d'Afrique ont ete acquises pendant 
longtemps par des explorateurs arabes qui ont visite de tres nombreuses regions et on 
pourrait citer beaucoup d'autres faits de ce genre. 

Pour ce qui a trait aux inventions qui ne sont que des applications des sciences naturelles, 
elles ont egalement suivi la meme voie de transmission, c'est-a-dire I'entremise musulmane, 
et I'histoire de I' « horloge a eau » offerte par le Khalife Haroun-el-Rachid a I'empereur 
Charlemagne, n'a pas encore disparu des memoires. 

En ce qui concerne les sciences mathematiques, il convient de leur accorder une attention 
particuliere sous ce rapport. Dans ce vaste domaine, ce n'est pas seulement la science 
grecque qui a ete transmise a I'Occident par I'intermediaire de la civilisation islamique, mais 
aussi la science hindoue. Les Grecs avaient aussi developpe la geometrie, et meme la 
science des nombres, pour eux, etait toujours rattachee a la consideration de figures 
geometriques correspondantes. Cette predominance donnee a la geometrie apparait 
clairement, par exemple dans Platon. II existe cependant une autre partie des 
mathematiques appartenant a la science des nombres qui n'est pas connue, comme les 
autres sous une denomination grecque dans les langues europeennes, pour la raison que les 
anciens grecs I'ont ignores. Cette science est I'algebre, dont la source premiere a ete I'lnde 
et dont I'appellation arabe montre assez comment elle a ete transmise a I'Occident. 

Un autre fait qu'il est bon de signaler ici malgre sa moindre importance, vient encore 
corroborer ce que nous avons dit, c'est que les chiffres employes par les Europeens sont 
partout connus comme des chiffres arabes, quoique leur origine premiere soit en realite 
hindoue, car les signes de numeration employes originairement par les Arabes n'etaient 
autres que les lettres de I'alphabet elles-memes. 
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Si maintenant nous quittons 1'examen des sciences pour celui des arts, nous remarquons que, 
en ce qui concerne la litterature et la poesie, bien des idees provenant des ecrivains et des 
poetes musulmans, ont ete utilisees dans la litterature europeenne et que meme certains 
ecrivains occidentaux sont alles jusqu'a I'imitation pure et simple de leurs oeuvres. De meme, 
on peut relever des traces de I'influence islamique en architecture, et cela d'une facon toute 
particuliere au Moyen Age ; ainsi, la croisee d'ogive dont le caractere s'est affirmee a ce 
point qu'elle a donne son nom a un style architectural, a incontestablement son origine dans 
I 'architecture islamique, bien que de nombreuses theories fantaisistes aient ete inventees 
pour dissimuler cette verite. Ces theories sont contredites par I'existence d'une tradition chez 
les constructeurs eux-memes affirmant constamment la transmission de leurs connaissances 
a partir du Proche-Orient. 

Ces connaissances revetaient un caractere secret et donnaient a leur art un sens symbolique ; 
elles avaient des relations tres etroites avec la science des nombres et leur origine premiere 
a toujours ete rapportee a ceux qui batirent le Temple de Salomon. 

Quoi qu'il en soit de I'origine lointaine de cette science, il n'est pas possible qu'elle ait ete 
transmise a I'Europe du Moyen Age par un intermediate autre que celui du monde 
musulman. II convient de dire a cet egard que ces constructeurs constitues en corporations 
qui possedaient des rites speciaux, se consideraient et se designaient comme etrangers en 
Occident, fut-ce dans leur pays natal, et que cette denomination a subsiste jusqu'a nos jours, 
bien que ces choses soient devenues obscures et ne soient plus connues que par un nombre 
infime de gens. 

Dans ce rapide expose, il faut mentionner specialement un autre domaine, celui de la 
philosophie, ou I'influence islamique atteignit au Moyen Age une importance si considerable 
qu'aucun des plus acharnes adversaires de I'Orient ne saurait en meconnaitre la force. On 
peut dire veritablement que I'Europe, a ce moment, ne disposait d'aucun autre moyen pour 
arriver a la connaissance de la philosophie grecque. Les traductions latines de Platon et 
d'Aristote, qui etaient utilisees alors, n'avaient pas ete faites directement sur les originaux 
grecs, mais bien sur des traductions arabes anterieures, auxquelles etaient joints des 
commentaires des philosophes musulmans contempo rains, tels qu'Averroes, Avicenne, etc. 

La philosophie d'alors, connue sous le nom de scolastique, est generalement distinguee en 
musulmane, juive et chretienne. Mais c'est la musulmane qui est a la source des deux autres 
et plus particulierement de la philosophie juive, qui a fleuri en Espagne et dont le vehicule 
etait la langue arabe, comme on peut le constater par des oeuvres aussi importante que 
celles de Moussa-ibn-Maimoun qui a inspire la philosophie juive posterieure de plusieurs 
siecles siecles jusqu'a celle de Spinoza, ou certaines de ses idees sont encore tres 
reconnaissables. 

Mais il n'est pas necessaire de continuer Enumeration de faits que tous ceux qui ont 
quelque notion de I'histoire de la pensee connaissent. II est preferable d'etudier pour 
terminer d'autres faits d'un ordre tout different, totalement ignores de la plupart des 
modernes qui, particulierement en Europe, n'en ont pas meme la plus legere idee ; alors 
qu'a notre point de vue ces choses presentent un interet beaucoup plus considerable que 
toutes les connaissances exterieures de la science et de la philosophie. Nous voulons parler 
de I'esoterisme avec tout ce qui s'y rattache et en decoule en fait de connaissance derivee, 
constituant des sciences totalement differentes de celles qui sont connues des modernes. 
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En realite, I'Europe n'a de nos jours rien qui puisse rappeler ces sciences, bien plus, 
I'Occident ignore tout des connaissances veritables telles que I'esoterisme et ses analogues, 
alors qu'au Moyen Age il en etait tout autrement ; et, en ce domaine aussi, I'influence 
islamique a cette epoque apparait de la facon la plus lumineuse et la plus evidente. II est 
d'ailleurs tres facile d'en relever les traces dans des ceuvres aux sens multiples et dont le but 
reel etait tout autre que litteraire. 

Certains Europeens ont eux-memes commence a decouvrir quelque chose de ce genre 
notamment par I'etude qu'ils ont faites des poemes de Dante, mais sans arriver toutefois a la 
comprehension parfaite de leur veritable nature. II y a quelques annees, un orientaliste 
espagnol, Don Miguel Asin Palacios, a ecrit un ouvrage sur les influences musulmanes dans 
I'ceuvre de Dante et a demontre que bien des symboles et des expressions employees par le 
poete, I'avaient ete avant lui par des esoteristes musulmans et en particulier par Sidi 
Mohyiddin-ibn-Arabi. Malheureusement, les remarques de cet erudit n'ont pas montre 
I'importance des symboles mis en oeuvre. Un ecrivain italien, mort recemment, Luigi Valli, a 
etudie un peu plus profondement I'ceuvre de Dante et a conclu qu'il n'a pas ete seul a 
employer les precedes symboliques utilises dans la poesie esoterique persane et arabe ; au 
pays de Dante et parmi ses contemporains, tous ces poetes etaient membres d'une 
organisation a caractere secret appelee « Fideles d'Amour » dont Dante lui-meme etait I'un 
des chefs. Mais lorsque Luigi Valli a essaye de penetrer le sens de leur « langage secret », il 
lui a ete impossible a lui aussi de reconnaitre le veritable caractere de cette organisation ou 
des autres de meme nature constitutes en Europe au Moyen Age. 1 La verite est que 
certaines personnalites inconnues se trouvaient derriere ces associations et les inspiraient ; 
elles etaient connues sous differents noms, dont le plus important etait celui de « Freres de 
la Rose-Croix ». Ceux-ci ne possedaient point d'ailleurs de regies ecrites et ne constituaient 
point une societe, ils n'avaient point non plus de reunions determinees, et tout ce qu'on peut 
en dire est qu'ils avaient atteint un certain etat spirituel qui nous autorise a les appeler 
« soufis » europeens, ou tout au moins mutagawwufin parvenus a un haut degre dans 
cette hierarchie. On dit aussi que ces « Freres de la Rose-Croix » qui se servaient comme 
« couverture » de ces corporations de constructeurs dont nous avons parle, enseignaient 
I'alchimie et d'autres sciences identiques a celles qui etaient alors en pleine floraison dans le 
monde de I'lslam. A la verite, ils formaient un anneau de la chaine qui reliait I'Orient a 
I'Occident et etablissaient un contact permanent avec les soufis musulmans, contact 
symbolise par les voyages attribues a leur fondateur legendaire. 

Mais tous ces faits ne sont pas venus a la connaissance de I'histoire ordinaire qui ne pousse 
pas ses investigations plus loin que I'apparence des faits, alors que c'est la, peut-on dire, que 
se trouve la veritable de qui permettrait la solution de tant d'enigmes qui autrement 
resteraient toujours obscures et indechiffrables. 



1 Rene Guenon. L'Esoterisme de Dante, Paris, 1950 (3 eme edition), in-8° de 80 pages. Chacornac 
freres editeurs. 
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CHAPITRE IX : Creation et manifestation 



Nous avons fait remarquer, 1 en differentes occasions que I'idee de « creation », si on veut 
I'entendre dans son sens propre et exact, et sans lui donner une extension plus ou moins 
abusive, ne se rencontre en realite que dans des traditions appartenant a une ligne unique, 
celle qui est constitute par la JudaTsme, le Christianisme et I'lslamisme ; cette ligne etant 
celle des formes traditionnelles qui peuvent etre dites specif iquement religieuses, on doit 
conclure de la qu'il existe un lien direct entre cette idee et le point de vue religieux lui-meme. 
Partout ailleurs, le mot de « creation », si on tient a I'employer dans certains cas, ne pourra 
que rendre tres inexactement une idee differente, pour laquelle il serait bien preferable de 
trouver une autre expression ; du reste, cet emploi n'est le plus souvent, en fait, que le 
resultat d'une de ces confusions ou de ces fausses assimilations comme il s'en produit tant 
en Occident pour tout ce qui concerne les doctrines orientales. Cependant, il ne suffit pas 
d'eviter cette confusion, et il faut se garder tout aussi soigneusement d'une autre erreur 
contraire, celle qui consiste a vouloir voir une contradiction ou une opposition quelconque 
entre I'idee de creation et cette autre idee a laquelle nous venons de faire allusion, et pour 
laquelle le terme le plus juste que nous ayons a notre disposition est celui de 
« manifestation » ; c'est sur ce dernier point que nous nous proposons d'insister 
presentement. 

Certains, en effet, reconnaissent que I'idee de creation ne se trouve pas dans les doctrines 
orientales (a I'exception de I'lslamisme qui, bien entendu, ne peut etre mis en cause sous ce 
rapport), pretendent aussitot, et sans essayer d'aller plus au fond des choses, que I'absence 
de cette idee est la marque de quelque chose d'incomplet ou de defectueux, pour en 
conclure que les doctrines dont il s'agit ne sauraient etre considerees comme une expression 
adequate de la verite. S'il en est ainsi du cote religieux, ou s'affirme trap souvent un facheux 
« exclusivisme », il faut dire qu'il en est aussi qui, du cote antireligieux, veulent, de la meme 
constatation, tirer des consequences toutes contraires : ceux-la, attaquant naturellement 
I'idee de creation comme toutes les autres idees d'ordre religieux, affectent de voir dans son 
absence meme une sorte de superiority ; ils ne le font d'ailleurs evidemment que par esprit 
de negation et d'opposition, et non point pour prendre reellement la defense des doctrines 
orientales dont ils ne se soucient guere. Quoi qu'il en soit, ces reproches et ces eloges ne 
valent pas mieux et ne sont pas plus acceptables les uns que les autres, puisqu'ils precedent 
en somme d'une meme erreur, exploitee seulement suivant des intentions contraires, 
conformement aux tendances respectives de ceux qui la commettent ; la verite est que les 
uns et les autres portent entierement a faux, et qu'il y a dans les deux cas une 
incomprehension a peu pres egale. 



Etudes traditionnelles, X- 1937, p. 325 - 333. 
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La raison de cette commune erreur ne semble d'ailleurs pas tres difficile a decouvrir : ceux 
dont I'horizon intellectuel ne va pas au-dela des conceptions philosophiques occidentales 
s'imaginent d'ordinaire que, la ou il n'est pas question de creation, et ou il est cependant 
manifeste, d'autre part, qu'on n'a pas affaire a des theories materialistes, il ne peut y avoir 
que du « pantheisme ». Or on sait combien ce mot, a notre epoque, est souvent employe a 
tort et a travers : il represente pour les uns un veritable epouvantail, a tel point qu'ils se 
croient dispenses d'examiner serieusement ce a quoi ils se sont hates de I'appliquer (I'usage 
si courant de I'expression « tomber dans le pantheisme » est bien caracteristique a cet 
egard), tandis que, probablement a cause de cela meme plus que pour tout autre motif, les 
autres le revendiquent volontiers et sont tout disposes a s'en faire comme une sorte de 
drapeau. II est done assez clair que ce que nous venons de dire se rattache etroitement, 
dans la pensee des uns et des autres, a I'imputation de « pantheisme » adressee 
communement aux memes doctrines orientales, et dont nous avons assez souvent montre 
I'entiere faussete, voire meme I'absurdite (puisque le pantheisme est en realite une theorie 
essentiellement antimetaphysique), pour qu'il soit inutile d'y revenir encore une fois de plus. 

Puisque nous avons ete amene a parler du pantheisme, nous en profiterons pour faire tout 
de suite une observation qui a ici une certaine importance, a propos d'un mot qu'on a 
precisement I'habitude d'associer aux conceptions pantheistes : ce mot est celui 
d' « emanation », que certains, toujours pour les memes raisons et par suite des memes 
confusions, veulent employer pour designer la manifestation quand elle n'est pas presentee 
sous I'aspect de creation. Or, pour autant du moins qu'il s'agit de doctrines traditionnelles et 
orthodoxes, ce mot doit etre absolument ecarte, non pas seulement a cause de cette 
association facheuse (que celle-ci soit d'ailleurs plus ou moins justifiee au fond, ce qui 
actuellement ne nous interesse pas), mais surtout parce que, en lui-meme et par sa 
signification etymologique, il n'exprime veritablement rien d'autre qu'une impossibility pure 
et simple. En effet, I'idee d' « emanation » est proprement celle d'une « sortie » ; mais la 
manifestation ne doit en aucune fagon etre envisagee ainsi, car rien ne peut reellement sortir 
du Principe ; si quelque chose en sortait, le Principe, des lors, ne pourrait plus etre infini, et il 
se trouverait limite par le fait meme de la manifestation ; la verite est que, hors du Principe, 
il n'y a et il ne peut y avoir que le neant. Si meme on voulait considerer I' « emanation », 
non par rapport au Principe supreme et infini, mais seulement par rapport a I'Etre, principe 
immediat de la manifestation, ce terme donnerait encore lieu a une objection qui, pour etre 
autre que la precedente, n'est pas moins decisive : si les etres sortaient de I'Etre pour se 
manifester, on ne pourrait pas dire qu'ils sont reellement des etres, ils seraient proprement 
depourvus de toute existence, car I'existence, sous quelque mode que ce soit, ne peut etre 
autre chose qu'une participation de I'Etre ; cette consequence, outre qu'elle est visiblement 
absurde en elle-meme comme dans I'autre cas, est contradictoire avec I'idee meme de la 
manifestation. 
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Ces remarques etant faites, nous dirons nettement que I'idee de la manifestation, telle que 
les doctrines orientales I'envisagent d'une facon purement metaphysique, ne s'oppose 
nullement a I'idee de creation ; elles se referent seulement a des niveaux et a des points de 
vue differents, de telle sorte qu'il suffit de savoir situer chacune d'elles a sa veritable place 
pour se rendre compte qu'il n'y a entre elles aucune incompatibilite. La difference, en cela 
comme sur bien d'autres points, n'est en somme que celle meme du point de vue 
metaphysique et du point de vue religieux ; or, s'il est vrai que le premier est d'ordre plus 
eleve et plus profond que le second, il ne Test pas moins qu'il ne saurait aucunement annuler 
ou contredire celui-ci, ce qui est d'ailleurs suffisamment prouve par le fait que I'un et I'autre 
peuvent fort bien coexister a I'interieur d'une meme forme traditionnelle ; nous aurons 
d'ailleurs a revenir la-dessus par la suite. Au fond, il ne s'agit done que d'une difference qui, 
pour etre d'un degre plus accentue en raison de la distinction tres nette des deux domaines 
correspondants, n'est pas plus extraordinaire ni plus embarrassante que celle des points de 
vue divers auxquels on peut legitimement se placer dans un meme domaine, suivant qu'on le 
penetrera plus ou moins profondement. Nous pensons ici a des points de vue tels que, par 
exemple, ceux de Shankaracharya et de Ramanuja a I'egard du Vedanta ; il est vrai que, la 
aussi, I'incomprehension a voulu trouver des contradictions, qui sont inexistantes en realite ; 
mais cela meme ne fait que rendre I'analogie plus exacte et plus complete. 

II convient d'ailleurs de preciser le sens meme de I'idee de creation, car il semble donner lieu 
parfois aussi a certains malentendus : si « creer » est synonyme de « faire de rien », suivant 
la definition unanimement admise, mais peut-etre insuffisamment explicite, il faut 
assurement entendre par la, avant tout, de rien qui soit exterieur au Principe ; en d'autres 
termes, celui-ci, pour etre « createur », se suffit a lui-meme, et n'a pas a recourir a une 
sorte de « substance » situee hors de lui et ayant une existence plus ou moins independante, 
ce qui, a vrai dire, est du reste inconcevable. On voit immediatement que la premiere raison 
d'etre d'une telle formulation est d'affirmer expressement que le Principe n'est point un 
simple « Demiurge » (et ici il n'y a pas lieu de distinguer selon qu'il s'agit du Principe 
supreme ou de I'Etre, car cela est egalement vrai dans les deux cas) ; ceci ne veut pas 
cependant pas dire necessairement que toute conception « demiurgique » soit radicalement 
fausse ; mais, en tout cas, elle ne peut trouver place qu'a un niveau beaucoup plus bas et 
correspondant a un point de vue beaucoup plus restreint, qui, ne se situant qu'a quelque 
phase secondaire du processus cosmogonique, ne concerne plus le Principe en aucune facon. 
Maintenant, si Ton se borne a parler de « faire de rien » sans preciser davantage, comme on 
le fait d'ordinaire, il y a un autre danger a eviter : e'est de considerer ce « rien » comme une 
sorte de principe, negatif sans doute, mais dont serait pourtant tiree effectivement 
I'existence manifested ; ce serait la revenir a une erreur a peu pres semblable a celle contre 
laquelle on a justement voulu se premunir en attribuant au « rien » meme une certaine 
« substantia lite » ; et, en un sens, cette erreur serait meme encore plus grave que I'autre, 
car il s'y ajouterait une contradiction formelle, celle qui consiste a donner quelque realite au 
« rien », e'est-a-dire en somme au neant. Si Ton pretendait, pour echapper a cette 
contradiction, que le « rien » dont il s'agit n'est pas le neant pur et simple, mais qu'il n'est tel 
que par rapport au Principe, on commettrait encore en cela une double erreur : d'une part, 
on supposerait cette fois quelque chose de bien reel en dehors du Principe, et alors il n'y 
aurait plus aucune difference veritable avec la conception « demiurgique » elle-meme ; 
d'autre part, on meconnaitrait que les etres ne sont aucunement tires de ce « rien » relatif 
par la manifestation, le fini ne cessant jamais d'etre strictement nul vis-a-vis de I'lnfini. 
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Dans ce qui vient d'etre dit, et aussi dans tout ce qui pourrait etre dit d'autre au sujet de 
I'idee de creation, il manque, quant a la facon dont la manifestation est considered, quelque 
chose qui est pourtant tout a fait essentiel : la notion meme de la possibility n'y apparait 
pas ; mais, qu'on le remarque bien, ceci ne constitue nullement un grief, et une telle vue, 
pour etre incomplete, n'en est pas moins legitime, car la verite est que cette notion de la 
possibility n'a a intervenir que lorsqu'on se place au point de vue metaphysique, et, nous 
I'avons deja dit, ce n'est pas a ce point de vue que la manifestation est envisagee comme 
creation. Metaphysiquement, la manifestation presuppose necessairement certaines 
possibilites capables de se manifester ; mais, si elle procede ainsi de la possibilite, on ne 
peut dire qu'elle vient de « rien », car il est evident que la possibilite n'est pas « rien » ; et, 
objectera-t-on peut-etre, cela n'est-il pas precisement contraire a I'idee de creation ? La 
creation est bien facile : toutes les possibilites sont comprises dans la Possibilite totale, qui 
ne fait qu'un avec le Principe meme ; c'est done dans celui-ci, en definitive, qu'elles sont 
reellement contenues a I'etat permanent et de toute eternite ; et d'ailleurs, s'il en etait 
autrement, c'est alors qu'elles ne seraient veritablement « rien », et il ne pourrait meme plus 
etre question de possibilites. Done, si la manifestation procede de ces possibilites ou de 
certaines d'entre elles (nous rappellerons ici que, outre les possibilites de manifestation, il y a 
egalement a envisager les possibilites de non-manifestation, du moins dans le Principe 
supreme, mais non plus quand on se limite a I'Etre), elle ne vient de rien qui soit exterieur 
au Principe : et c'est la justement le sens que nous avons reconnu a I'idee de creation 
correctement entendue, de sorte que, au fond, les deux points de vue sont non seulement 
conciliables, mais meme en parfait accord entre eux. Seulement, la difference consiste en ce 
que le point de vue auquel se rapporte I'idee de creation n'envisage rien au-dela de la 
manifestation, ou du moins n'envisage que le Principe sans approfondir davantage, parce 
qu'il n'est encore qu'un point de vue relatif, tandis qu'au contraire, au point de vue 
metaphysique, c'est ce qui est dans le Principe, e'est-a-dire la possibilite, qui est en realite 
I'essentiel et qui importe beaucoup plus que la manifestation en elle-meme. 

On pourrait dire, somme toute, que ce sont la deux expressions differentes d'une meme 
verite, a la condition d'ajouter, bien entendu, que ces expressions correspondent a deux 
aspects ou a deux points de vue qui eux-memes sont reellement differents ; mais alors on 
peut se demander si celle de ces deux expressions qui est la plus complete et la plus 
profonde ne serait pas pleinement suffisante, et quelle est la raison d'etre de I'autre. C'est, 
tout d'abord et d'une facon generale, la raison d'etre meme de tout point de vue exoterique, 
en tant que formulations des verites traditionnelles bornee a ce qui est a la fois indispensable 
et accessible a tous les hommes sans distinction. D'autre part, en ce qui concerne le cas 
special dont il s'agit, il peut y avoir des motifs d' « opportunity », en quelque sorte, 
particuliers a certaines formes traditionnelles, en raison des circonstances contingentes 
auxquelles elles doivent etre adaptees, et requerant une mise en garde expresse contre une 
conception de I'origine de la manifestation en mode « demiurgique », alors qu'une semblable 
precaution serait tout a fait inutile ailleurs. Cependant, quand on observe que I'idee de 
creation est strictement solidaire du point de vue proprement religieux, on peut etre amene 
par la a penser qu'il doit y avoir autre chose encore ; c'est ce qu'il nous reste a examiner 
maintenant, meme s'il ne nous est pas possible d'entrer dans tous les developpements 
auxquels ce cote de la question pourrait donner lieu. 
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Qu'il s'agisse de la manifestation considered metaphysiquement ou de la creation, la 
dependance complete des etres manifestos, en tout ce qu'ils sont reellement, a I'egard du 
Principe, est affirmee tout aussi nettement et expressement dans un cas que dans I'autre ; 
c'est seulement dans la facon plus precise dont cette dependance est envisagee de part et 
d'autre qu'apparait une difference caracteristique, qui correspond tres exactement a celle 
des deux points de vue. Au point de vue metaphysique, cette dependance est en meme 
temps une « participation » : dans toute la mesure de ce qu'ils ont de realite en eux, les 
etres participent du Principe, puisque toute realite est en celui-ci ; il n'en est d'ailleurs pas 
moins vrai que ces etres, en tant que contingents et limites, ainsi que la manifestation tout 
entiere dont ils font partie, sont nuls par rapport au Principe, comme nous le disions plus 
haut ; mais il y a dans cette participation comme un lien avec celui-ci, done un lien entre le 
manifeste et le non-manifeste, qui permet aux etres de depasser la condition relative 
inherente a la manifestation. Le point de vue religieux, par contre, insiste plutot sur la nullite 
propre des etres manifestos, parce que, par sa nature meme, il n'a pas a les conduire au- 
dela de cette condition ; et il implique la consideration de la dependance sous un aspect 
auquel correspond pratiquement I'attitude d'el-ubudiyah, pour employer le terme arabe 
que le sens ordinaire de « servitude » ne rend sans doute qu'assez imparfaitement dans 
cette acception specifiquement religieuse, mais suffisamment neanmoins pour permettre de 
comprendre celle-ci mieux que ne le ferait le mot d' « adoration » (lequel repond d'ailleurs 
plutot a un autre terme de meme racine, el-ibadah) ; or I'etat d'abd, ainsi envisage, est 
proprement la condition de la « creature » » vis-a-vis du « Createur ». 

Puisque nous venons d'emprunter un terme au langage de la tradition islamique, nous 
ajouterons ceci : personne n'oserait certes contester que I'lslamisme, quant a son cote 
religieux ou exoterique, soit au moins aussi « creationniste » que peut I'etre le Christianisme 
lui-meme ; pourtant, cela n'empeche nullement que, dans son aspect esoterique, il y a un 
certain niveau a partir duquel I'idee de creation disparait. Ainsi, il est un aphorisme suivant 
lequel « le sufi (on doit bien faire attention qu'il ne s'agit pas ici du simple muta^awwuf) 
n'est pas cree » (E^-^ufi lam yukhlaq) ; cela revient a dire que son etat est au-dela de la 
condition de « creature », et en effet, en tant qu'il a realise I' « Identite Supreme », done 
qu'il est actuellement identifie au Principe ou a I'lncree, il ne peut necessairement etre lui- 
meme qu'incree. La, le point de vue religieux est non moins necessairement depasse, pour 
faire place au point de vue metaphysique pur ; mais, si I'un et I'autre peuvent ainsi coexister 
dans la meme tradition, chacun au rang qui lui convient et dans le domaine qui lui appartient 
en propre cela prouve tres evidemment qu'ils ne s'opposent ou ne se contredisent en aucune 
facon. 

Nous savons qu'il ne peut y avoir aucune contradiction reelle, soit a I'interieur de chaque 
tradition, soit entre celle-ci et les autres traditions, puisqu'il n'y a en tout cela que des 
expressions diverses de la Verite une. Si quelqu'un croit y voir d'apparentes contradictions, 
ne devrait-il done pas en conclure tout simplement qu'il y a la quelque chose qu'il comprend 
mal ou incompletement, au lieu de pretendre imputer aux doctrines traditionnelles elles- 
memes des defauts qui, en realite, n'existent que du fait de sa propre insuffisance 
intellectuelle ? 
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CHAPITRE X : Taoi'sme et Confucianisme 



Les peuples anciens, 1 pour la plupart, ne se sont guere preoccupes d'etablir pour leur 
histoire une chronologie rigoureuse ; certains ne se servirent meme, tout au moins pour les 
epoques les plus reculees, que de nombres symboliques, qu'on ne saurait, sans commettre 
une grave erreur, prendre pour des dates au sens ordinaire et litteral de ce mot. Les Chinois 
constituent, a cet egard, une exception assez remarquable : ils sont peut etre le seul peuple 
qui ait constamment pris soin, depuis I'origine meme de sa tradition, de dater ses annales au 
moyen d'observations astronomiques precises, comportant la description de I'etat du ciel au 
moment ou se sont produits les evenements dont le souvenir a ete conserve. On peut done, 
en ce qui concerne la Chine et son antique histoire, etre plus affirmatif qu'en beaucoup 
d'autre cas ; et Ton sait ainsi que cette origine de la tradition que Ton peut appeler 
proprement chinoise remonte a environ 3 700 ans avant I'ere chretienne. Par une 
coincidence assez curieuse, cette meme epoque est aussi le commencement de I'ere 
hebraique ; mais, pour cette derniere, il serait difficile de dire a quel evenement, en realite, 
se rapporte ce point de depart. 

Une telle origine, pour si eloignee qu'elle puisse paraitre lorsqu'on la compare a celle de la 
civilisation greco-romaine et aux dates de I'antiquite dite « classique », est pourtant, a vrai 
dire, encore assez recente ; quel etait, avant cette epoque, I'etat de la race jaune, qui 
habitait alors vraisemblablement certaines regions de I'Asie centrale ? II est impossible de le 
preciser, en I'absence de donnees suffisamment explicites ; il semble que cette race ait 
traverse une periode d'obscurcissement, d'une duree indeterminee, et qu'elle ait ete tiree de 
ce sommeil a un moment qui fut aussi marque par des changements importants pour 
d'autres parties de I'humanite. II se peut done, et meme e'est la seule chose qui soit affirmee 
assez nettement, que ce qui apparait comme un commencement n'ait ete veritablement que 
le reveil d'une tradition fort anterieure, qui dut d'ailleurs etre mise alors sous une autre 
forme, pour s'adapter a des conditions nouvelles. Quoi qu'il en soit, I'histoire de la Chine, ou 
de ce qui est ainsi appele aujourd'hui, ne commence proprement qu'a Fo-hi, qui est regarde 
comme son premier empereur ; et il faut ajouter tout de suite que ce nom de Fo-hi, auquel 
est attache tout I'ensemble des connaissances qui constituent I'essence meme de la tradition 
chinoise, sert en realite a designer toute une periode, qui s'etend sur une duree de plusieurs 
siecles. 



Le Voile d'Isis, 1932, p. 485 - 508. 



41 



Apergus sur I'esoterisme islamique et le TaoTsme. 
Rene guenon. 

Fo-hi, pour fixer les principes de la tradition, fit usage de symboles lineaires aussi simples et 
en meme temps aussi synthetiques que possible : le trait continu et le trait brise, signes 
respectifs du yang et du yin, c'est-a-dire des deux principes actif et passif qui, procedant 
d'une sorte de polarisation de la supreme Unite metaphysique, donnent naissance a toute la 
manifestation universelle. Des combinaisons de ces deux signes, dans toutes leurs 
dispositions possibles, sont formes les huit koua ou « trigrammes », qui sont toujours 
demeures les symboles fondamentaux de la tradition extreme-orientale. II est dit que, 
« avant de tracer les trigrammes, Fo-hi regarda le Ciel, puis baissa les yeux vers la Terre, en 
observa les particularites, considera les caracteres du corps humain et de toutes les choses 
exterieures ». * Ce texte est particulierement interessant en ce qu'il contient I'expression 
formelle de la grande Triade : le Ciel et la Terre, ou les deux principes complementaires dont 
sont produits tous les etres, et I'homme, qui, participant de I'un et de I'autre par sa nature, 
est le terme moyen de la Triade, le mediateur entre le Ciel et la Terre. II convient de preciser 
qu'il s'agit ici de I' « homme veritable », c'est-a-dire de celui qui, parvenu au plein 
developpement de ses facultes superieures, « peut aider le Ciel et la Terre dans I'entretien et 
la transformation des etres, et, par cela meme, constituer un troisieme pouvoir avec le Ciel 
et la Terre ». 2 II est dit aussi que Fo-hi vit un dragon sortir du fleuve, unissant en lui les 
puissances du Ciel et de la Terre, et portant les trigrammes inscrits sur son dos ; et ce n'est 
la qu'une autre facon d'exprimer symboliquement la meme chose. 

Toute la tradition fut done d'abord contenue essentiellement et comme en germe dans les 
trigrammes, symboles merveilleusement aptes a servir de support a des possibilites 
indefinies : il ne restait qu'a en tirer tous les developpements necessaires, soit dans le 
domaine de la pure connaissance metaphysique, soit dans celui de ses applications diverses 
a I'ordre cosmique et a I'ordre humain. Pour cela, Fo-hi ecrivit trois livres, dont le dernier, 
appele Yi-king ou « Livre des mutations », est seul parvenu jusqu'a nous ; et le texte de ce 
livre est encore tenement synthetique qu'il peut etre entendu en des sens multiples, d'ailleurs 
parfaitement concordants entre eux, selon qu'on s'en tient strictement aux principes ou 
qu'on veut les appliquer a tel ou tel ordre determine. Ainsi, outre le sens metaphysique, il y a 
une multitude d'applications contingentes, d'inegale importance, qui constituent autant de 
sciences traditionnelles : applications logique, mathematique, astronomique, physiologique, 
sociale, et ainsi de suite ; il y a meme une application divinatoire, qui est d'ailleurs regardee 
comme une des plus inferieures de toutes, et dont la pratique est abandonnee aux jongleurs 
errants. Du reste, e'est la un caractere commun a toutes les doctrines traditionnelles que de 
contenir en elles-memes, des I'origine, les possibilites de tous les developpements 
concevables, y compris ceux d'une indefinie variete de sciences dont I'Occident moderne n'a 
pas la moindre idee, et de toutes les adaptations qui pourront etre requises par les 
circonstances ulterieures. II n'y a done pas lieu de s'etonner que les enseignements 
renfermes dans le Yi-king, et que Fo-hi lui-meme declarait avoir tires d'un passe tres ancien 
et tres difficile a determiner, soient devenus a leur tour la base commune des deux doctrines 
dans lesquelles la tradition chinoise s'est continuee jusqu'a nos jours, et qui pourtant, en 
raison des domaines totalement differents auxquels elles se rapportent, peuvent sembler a 
premiere vue n'avoir aucun point de contact : le TaoTsme et le Confucianisme. 



Livre des Rites de Tcheou. 
Tchoung-young, XXII. 



42 



Apergus sur I'esoterisme islamique et le TaoTsme. 
Rene guenon. 

Quelles sont les circonstances qui, au bout d'environ trois mille ans, rendirent necessaire une 
readaptation de la doctrine traditionnelle, c'est-a-dire un changement portant, non sur le 
fond qui demeure toujours rigoureusement identique a lui-meme, mais sur les formes dans 
lesquelles cette doctrine est en quelque sorte incorporee ? C'est la encore un point qu'il 
serait sans doute difficile d'elucider completement, car ces choses, en Chine aussi bien 
qu'ailleurs, sont de celles qui ne laissent guere de traces dans I'histoire ecrite, ou les effets 
exterieurs sont beaucoup plus apparents que les causes profondes. En tout cas, ce qui parait 
certain, c'est que la doctrine, telle qu'elle avait ete formulee a I'epoque de Fo-hi, avait cesse 
d'etre comprise generalement dans ce qu'elle a de plus essentiel ; et sans doute aussi les 
applications qui en avaient ete tirees autrefois, notamment au point de vue social, ne 
correspondaient-elles plus aux conditions d'existence de la race, qui avaient du se modifier 
tres sensiblement dans I'intervalle. 

On etait alors au VF me siecle avant I'ere chretienne ; et il est a remarquer qu'en ce siecle se 
produisirent des changements considerables chez presque tous les peuples, de sorte que ce 
qui se passa en Chine semble devoir etre rattache a une cause peut-etre difficile a definir, 
dont Taction affecta toute Thumanite terrestre. Ce qui est singulier, c'est que ce VI eme siecle 
peut etre considere, d'une facon tres generale, comme le debut de la periode proprement 
« historique » : quand on veut remonter plus loin, il est impossible d'etablir une chronologie 
meme approximative, sauf dans quelques cas exceptionnels comme Test precisement celui 
de la Chine ; a partir de cette epoque, au contraire, les dates des evenements sont partout 
connues avec une assez grande exactitude ; assurement, il y a la un fait qui meriterait 
quelque reflexion. Les changements qui eurent lieu alors presentment d'ailleurs des 
caracteres differents suivant les pays : dans I'lnde, par exemple, on vit naitre le Bouddhisme, 
c'est-a-dire une revolte contre Tesprit traditionnel, allant jusqu'a la negation de toute autorite, 
jusqu'a une veritable anarchie dans Tordre intellectuel et dans I'ordre social ; en Chine, par 
contre, c'est strictement dans la ligne de la tradition que se constituerent simultanement les 
deux formes doctrinales nouvelles auxquelles on donne les noms de TaoTsme et de 
Confucianisme. 

Les fondateurs de ces deux doctrines, Lao-tseu et Kong-tseu, furent done contemporains, et 
I'histoire nous apprend qu'ils se rencontrerent un jour. « As-tu decouvert le Tao ? », 
demanda Lao-Tseu. « Je I'ai cherche vingt-sept ans, repondit Kong-tseu, et je ne I'ai pas 
trouve. » La-dessus, Lao-tseu se borna a donner a son interlocuteur ces quelques conseils : 
« Le sage aime I'obscurite ; il ne se livre pas a tout venant ; il etudie les temps et les 
circonstances. Si le moment est propice, il parle ; sinon, il se tait. Celui qui est possesseur 
d'un tresor ne le montre pas a tout le monde ; ainsi, celui qui est veritablement sage ne 
devoile pas la sagesse a tout le monde. Voila tout ce que j'ai a te dire : fais-en ton profit. » 
Kong-tseu, revenant de cette entrevue, disait : « J'ai vu Lao-tseu ; il ressemble au dragon. 
Quant au dragon, j'ignore comment il peut etre porte par les vents et les nuages et s'elever 
jusqu'au del. » 
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Cette anecdote, rapportee par I'historien Sse-matsien, definit parfaitement les positions 
respectives des deux doctrines, nous devrions plutot dire des deux branches de doctrine, en 
lesquelles allait desormais se trouver divisee la tradition extreme-orientale : I'une comportant 
essentiellement la metaphysique pure, a laquelle s'adjoignent toutes les sciences 
traditionnelles ayant une portee proprement speculative ou, pour mieux dire, « cognitive » ; 
I'autre confinee dans le domaine pratique et se tenant exclusivement sur le terrain des 
applications sociales. Kong-tseu avouait lui-meme qu'il n'etait point « ne a la Connaissance », 
c'est-a-dire qu'il n'avait pas atteint la connaissance par excellence, qui est celle de I'ordre 
metaphysique et supra-rationnel ; il connaissait les symboles traditionnels, mais il n'avait pas 
penetre leur sens le plus profond. C'est pourquoi son oeuvre devait etre necessairement 
bornee a un domaine special et contingent, qui seul etait de sa competence ; mais du moins 
se gardait-il bien de nier ce qui le depassait. En cela, ses disciples plus ou moins eloignes ne 
I'imiterent pas toujours, et certains, par un travers qui est fort repandu chez les 
« specialistes » de tout genre, firent preuve parfois d'un etroit exclusivisme, qui leur attira, 
de la part des grands commentateurs taoistes du VF me siecle avant I'ere chretienne, Lie-tseu 
et surtout Tchouang-tseu, quelques ripostes d'une cinglante ironie. Les discussions et les 
querelles qui se produisirent ainsi a certaines epoques ne doivent pourtant pas faire regarder 
le TaoTsme et le Confucianisme comme deux ecoles rivales, ce qu'ils ne furent jamais et ce 
qu'ils ne peuvent pas etre, puisque chacun a son domaine propre et nettement distinct. II n'y 
a done, dans leur coexistence, rien que de parfaitement normal et regulier, et, sous certains 
rapports, leur distinction correspond assez exactement a ce qu'est, dans d'autres civilisations, 
celle de I'autorite spirituelle et du pouvoir temporel. 

Nous avons deja dit, d'ailleurs, que les deux doctrines ont une racine commune, qui est la 
tradition anterieure ; Kong-tseu, pas plus que Lao-tseu, n'a jamais eu I'intention d'exposer 
des conceptions qui n'auraient ete que les siennes propres, et qui, par la meme, se seraient 
trouvees depourvues de toute autorite et de toute portee reelle. « Je suis, disait Kong-tseu, 
un homme qui a aime les anciens et qui a fait tous ses efforts pour acquerir leurs 
connaissances » ;* et cette attitude, qui est a I'oppose de I'individualisme des Occidentaux 
modernes et de leurs pretentions a I' « originalite » a tout prix, est la seule qui soit 
compatible avec la constitution d'une civilisation traditionnelle. Le mot de « readaptation », 
que nous employions precedemment, est done bien celui qui convient ici ; et les institutions 
sociales qui en resulterent sont douees d'une remarquable stabilite, puisqu'elles ont dure 
depuis vingt-cinq siecles et ont survecu a toutes les periodes de trouble que la Chine a 
traversee jusqu'ici. Nous ne voulons pas nous etendre sur ces institutions, qui, du reste, sont 
assez connues dans leurs grandes lignes ; nous rappellerons seulement que leur trait 
essentiel est de prendre pour base la famille, et de s'etendre de la a la race, qui est 
I'ensemble des families rattachees a une meme souche originelle ; un des caracteres propres 
de la civilisation chinoise est, en effet, de se fonder sur I'idee de la race et de la solidarity qui 
unit ses membres entre eux, tandis que les autres civilisations, qui comprennent 
generalement des hommes appartenant a des races diverses ou mal definies, reposent sur 
des principes d'unite tout differents de celui-la. 
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D'ordinaire, en Occident, quand on parle de la Chine et de ses doctrines, on pense a peu 
pres exclusivement au Confucianisme, ce qui, du reste, ne veut pas dire qu'on I'interprete 
toujours correctement ; on pretend parfois en faire une sorte de « positivisme » oriental, 
alors qu'il est tout autre chose en realite, d'abord en raison de son caractere traditionnel, et 
aussi parce qu'il est, comme nous I'avons dit, une application de principes superieurs, tandis 
que le positivisme implique au contraire la negation de tels principes. Quant au TaoTsme, il 
est generalement passe sous silence, et beaucoup paraissent ignorer jusqu'a son existence, 
ou tout au moins croire qu'il a disparu depuis longtemps et qu'il ne presente plus qu'un 
interet simplement historique ou archeologique ; nous verrons par la suite les raisons de 
cette meprise. 

Lao-tseu n'ecrivit qu'un seul traite, d'ailleurs extremement concis, le Tao-te-king ou « Livre 
de la Voie et de la Rectitude » ; tous les autres textes taoistes sont, ou des commentaires de 
ce livre fondamental, ou des redactions plus ou moins tardives de certaines enseignements 
complementaires qui, tout d'abord, avaient ete purement oraux. Le Tao, qu'on traduit 
litteralement par « Voie », et qui a donne son nom a la doctrine elle-meme, est le Principe 
supreme, envisage au point de vue strictement metaphysique : il est a la fois I'origine et la 
fin de tous les etres, ainsi que I'indique tres clairement le caractere ideographique qui le 
represents. Le Te, que nous preferons rendre par « Rectitude » plutot que par « Vertu » 
comme on le fait quelquefois, et cela afin de ne pas paraitre lui donner une acception 
« morale » qui n'est aucunement dans I'esprit du TaoTsme, le Te, disons-nous, est ce qu'on 
pourrait appeler une « specification » du Tao par rapport a un etre determine, tel que I'etre 
humain par exemple : c'est la direction que cet etre doit suivre pour que son existence, dans 
I'etat ou il se trouve presentement, soit selon la Voie, ou, en d'autres termes, en conformite 
avec le Principe. Lao-tseu se place done tout d'abord dans I'ordre universel, et il descend 
ensuite a une application ; mais cette application, bien que visant proprement le cas de 
I'homme, n'est nullement faite a un point de vue social ou moral ; ce qui y est envisage, c'est 
toujours et exclusivement le rattachement au Principe supreme, et ainsi, en realite, nous ne 
sortons pas du domaine metaphysique. 

Aussi n'est-ce point a Taction exterieure que le TaoTsme accorde de Timportance ; il la tient 
en somme pour indifferente en elle-meme, et il enseigne expressement la doctrine du « non- 
agir », dont les Occidentaux ont en general quelque peine a comprendre la veritable 
signification, bien qu'ils puissent y etre aides par la theorie aristotelicienne du « moteur 
immobile », dont le sens est le meme au fond, mais dont ils ne semblent pas s'etre jamais 
appliques a developper les consequences. Le « non-agir »n'est point I'inertie, il est au 
contraire la plenitude de Tactivite, mais c'est une activite transcendante et tout interieure, 
non-manifestee, en union avec le Principe, done au-dela de toutes les distinctions et de 
toutes les apparences que le vulgaire prend a tort pour la realite meme, alors qu'elles n'en 
sont qu'un reflet plus ou moins lointain. II est d'ailleurs a remarquer que le Confucianisme 
lui-meme, dont le point de vue est cependant celui de Taction, n'en parle pas moins de 
T « invariable milieu », e'est-a-dire de Tetat d'equilibre parfait, soustrait aux incessantes 
vicissitudes du monde exterieur ; mais, pour lui, ce ne peut etre la que Texpression d'un 
ideal purement theorique, il ne peut saisir au plus, dans son domaine contingent, qu'une 
simple image du veritable « non-agir », tandis que, pour le TaoTsme, il est question de tout 
autre chose, d'une realisation pleinement effective de cet etat transcendant. Place au centre 
de la roue cosmique, le sage parfait la meut invisiblement, par sa seule presence, sans 
participer a son mouvement, et sans avoir a se preoccuper d'exercer une action quelconque ; 
son detachement absolu le rend maitre de toutes choses, parce qu'il ne peut plus etre 
affecte par rien. « II a atteint Timpassibilite parfaite ; la vie et la mort lui etant egalement 
indifferentes, Teffondrement de Tunivers ne lui causerait aucune emotion. A force de scruter, 
il est arrive a la verite immuable, la connaissance du Principe universel unique. II laisse 
evoluer les etres selon leurs destinees, et se tient, lui, au centre immobile de toutes les 
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destinees... Le signe exterieur de cet etat interieur, c'est I'imperturbabilite ; non pas celle du 
brave qui fonce seul, pour I'amour de la gloire, sur une armee rangee en bataille ; mais celle 
de I'esprit qui, superieur au ciel, a la terre, a tous les etres, habite dans un corps auquel il ne 
tient pas, ne fait aucun cas des images que ses sens lui fournissent, connait tout par 
connaissance globale dans son unite immobile. Cet esprit-la, absolument independant, est 
maitre des hommes ; s'il lui plaisait de les convoquer en masse, au jour fixe tous 
accourraient ; mais il ne veut pas se faire servir ». 1 « Si un vrai sage avait du, bien malgre lui, 
se charger du soin de I'empire, se tenant dans le non-agir, il emploierait les loisirs de sa non- 
intervention a donner libre cours a ses propensions naturelles. L'empire se trouverait bien 
d'avoir ete remis aux mains de cet homme. Sans mettre en jeu ses organes, sans user de 
ses sens corporels, assis immobile, il verrait tout de son ceil transcendant ; absorbe dans la 
contemplation, il ebranlerait tout comme fait le tonnerre ; le ciel physique s'adapterait 
docilement aux mouvements de son esprit ; tous les etres suivraient I'impulsion de sa non- 
intervention, comme la poussiere suit le vent. Pourquoi cet homme s'appliquerait-il a 
manipuler l'empire, alors que le laisser-aller suffit ? ». 2 

Nous avons insiste specialement sur cette doctrine du « non-agir » ; outre qu'elle est 
effectivement un des aspects les plus importants et les plus caracteristiques du TaoTsme, il y 
a a cela des raisons plus speciales que la suite fera mieux comprendre. Mais une question se 
pose : comment peut-on parvenir a I'etat qui est decrit comme celui du sage parfait ? Ici 
comme dans toutes les doctrines analogues qui se trouvent en d'autres civilisations, la 
reponse est tres nette : on y parvient exclusivement par la connaissance ; mais cette 
connaissance, celle-la meme que Kong tseu avouait n'avoir point obtenue, est d'un tout 
autre ordre que la connaissance ordinaire ou « profane », elle n'a aucun rapport avec le 
savoir exterieur des « lettres », ni, a plus forte raison, avec la science telle que la 
comprennent les modernes Occidentaux. II ne s'agit pas la d'une incompatibilite, encore que 
la science ordinaire, par les bornes qu'elle pose et par les habitudes mentales qu'elle fait 
prendre, puisse etre souvent un obstacle a I'acquisition de la veritable connaissance ; mais 
quiconque possede celle-ci doit forcement tenir pour negligeables les speculations relatives 
et contingentes ou se complaisent la plupart des hommes, les analyses de recherches de 
detail dans lesquelles ils s'embarrassent, et les multiples divergences d'opinions qui en sont 
I'inevitable consequence. « Les philosophes se perdent dans leurs speculations, les sophistes 
dans leurs distinction, les chercheurs dans leurs investigations. Tous ces hommes sont 
captifs dans les limites de I'espace, aveugles par les etres particuliers ». 3 Le sage, au 
contraire, a depasse toutes les distinctions inherentes aux points de vue exterieurs ; au point 
central ou il se tient, toute opposition a disparu et s'est resolue dans un parfait equilibre. 
« Dans I'etat primordial, ces compositions n'existaient pas. Toutes sont derivees de la 
diversification des etres, et de leurs contacts causes par la giration universelle. Elles 
cesseraient, si la diversite et le mouvement cessaient. Elles cessent d'emblee d'affecter I'etre 
qui a reduit son moi distinct et son mouvement particulier a presque rien. Cet etre n'entre 
plus en conflit avec aucun etre, parce qu'il est etabli dans I'infini, efface dans I'indefini. II est 
parvenu et se tient au point de depart des transformations, point neutre ou il n'y a pas de 
conflits. Par concentration de sa nature, par alimentation de son esprit vital, par 
rassemblement de toutes ses puissances, il s'est uni au principe de toutes les geneses. Sa 
nature etant entiere, son esprit vital etant intact, aucun etre ne saurait I'entamer ». 4 
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C'est pour cela, et non par une sorte de scepticisme qu'exclut evidemment le degre de 
connaissance ou il est parvenu, que le sage se tient entierement en dehors de toutes les 
discussions qui agitent le commun des hommes ; pour lui, en effet, toutes les opinions 
contraires sont pareillement sans valeur, parce que, du fait meme de leur opposition, elles 
sont toutes egalement relatives. « Son point de vue a lui, c'est un point d'ou ceci et cela, oui 
et non, paraissent encore non-distingues. Ce point est le pivot de la norme ; c'est le centre 
immobile d'une circonference, sur le contour de laquelle roulent toutes les contingences, les 
distinctions et les individualites ; d'ou Ton ne voit qu'un infini, qui n'est ni ceci ni cela, ni oui 
ni non. Tout voir dans I'unite primordiale non encore differenciee, ou d'une distance telle que 
tout se fond en un, voila la vraie intelligence.. .Ne nous occupons pas de distinguer, mais 
voyons tout dans I'unite de la norme. Ne discutons pas pour I'emporter, mais employons, 
avec autrui, le procede de I'eleveur de singes. Cet homme dit aux singes qu'il elevait : Je 
vous donnerai trois taros le matin, et quatre le soir. Les singes furent tous mecontents. Alors, 
dit-il, je vous donnerai quatre taros le matin, et trois le soir. Les singes furent tous contents. 
Avec I'avantage de les avoir contentes, cet homme ne leur donna en definitive, par jour, que 
les sept taros qu'il leur avait primitivement destines. Ainsi, fait le sage ; il dit oui ou non, 
pour le bien de la paix, et reste tranquille au centre de la roue universelle, indifferent au 
sens dans lequel elle tourne ».* 

II est a peine besoin de dire que I'etat du sage parfait, avec tout ce qu'il implique et sur quoi 
nous ne pouvons pas insister ici, ne peut etre atteint d'un seul coup, et que meme des 
degres inferieurs a celui-la, et qui sont comme autant de stades preliminaires, ne sont 
accessibles qu'aux prix d'efforts dont bien peu d'hommes sont capables. Les methodes 
employees a cet effet par le TaoTsme sont d'ailleurs particulierement difficiles a suivre, et 
I'aide qu'elles fournissent est beaucoup plus reduite que celle qu'on peut trouver dans 
I'enseignement traditionnel d'autres civilisations, de Uncle par exemple ; en tout cas, elles 
sont a peu pres impraticables pour des hommes appartenant a des races autres que celle a 
laquelle elles sont plus particulierement adaptees. Du reste, meme en Chine, le TaoTsme n'a 
jamais eu une tres large diffusion, et il n'y a jamais vise, s'etant toujours abstenu de toute 
propagande ; cette reserve lui est imposee par sa nature meme ; c'est une doctrine tres 
fermee et essentiellement « initiatique », qui comme telle n'est destinee qu'a une elite, et qui 
ne saurait etre proposee a tous indistinctement, car tous ne sont pas aptes a la comprendre 
ni surtout a la « realiser ». On dit que Lao-tseu ne confia son enseignement qu'a deux 
disciples, qui eux-memes en formerent dix autres ; apres avoir ecrit le Tao-te-king, il 
disparut vers I'Ouest ; sans doute se refugia-t-il dans quelque retraite presque inaccessible 
du Tibet ou de I'Himalaya, et, dit I'historien Sse-ma-tsien, « on ne sait ni ou ni comment il 
finit ses jours ». 
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La doctrine qui est commune a tous, celle que tous, dans la mesure de leurs moyens, 
doivent etudier et mettre en pratique, c'est le Confucianisme, qui, embrassant tout ce qui 
concerne les relations sociales, est pleinement suffisant pour les besoins de la vie ordinaire. 
Pourtant, puisque le taoT'sme represents la connaissance principielle dont derive tout le reste, 
le Confucianisme, en realite, n'en est en quelque sorte qu'une application dans un ordre 
contingent, il lui est subordonne en droit par sa nature meme ; mais c'est la une chose dont 
la masse n'a pas a se preoccuper, qu'elle peut meme ne pas soupconner, puisque seule 
I'application pratique rentre dans son horizon intellectuel ; et, dans la masse dont nous 
parlons, il faut assurement comprendre la grande majorite des « lettres » confucianistes eux- 
memes. Cette separation de fait entre le TaoTsme et le Confucianisme, entre la doctrine 
interieure et la doctrine exterieure, constitue, toute question de forme etant mise a part, une 
des plus notables differences qui existent entre la civilisation de la Chine et I'lnde ; dans 
cette derniere, il n'y a qu'un corps de doctrine unique, le Brahmanisme, comportant a la fois 
le principe et toutes ses applications, et, des degres les plus inferieurs aux plus eleves, il n'y 
a pour ainsi dire aucune solution de continuite. Cette difference tient pour une grande part a 
celles des conditions mentales des deux peuples ; cependant, il est tres probable que la 
continuite qui s'est maintenue dans I'lnde, et sans doute dans I'lnde seule, a existe aussi 
autrefois en Chine, depuis I'epoque de Fo-hi jusqu'a celle de Lao-tseu et de Kong-tseu. 

On voit maintenant pourquoi le TaoTsme est si peu connu des Occidentaux : il n'apparait pas 
au dehors comme le Confucianisme, dont Taction se manifeste visiblement dans toutes les 
circonstances de la vie sociale ; il est I'apanage exclusif d'une elite, peut-etre plus restreinte 
en nombre aujourd'hui qu'elle ne I'a jamais ete, et qui ne cherche aucunement a 
communiquer a Texterieur la doctrine dont elle est la gardienne ; enfin, son point de vue 
meme, son mode d'expression et ses methodes d'enseignement sont tout ce qu'il y a de plus 
etranger a I'esprit occidental moderne. Certains, tout en connaissant Texistence du TaoTsme 
et en se rendant compte que cette tradition est toujours vivante, s'imaginent cependant que, 
en raison de son caractere ferme, son influence sur Tensemble de la civilisation chinoise est 
pratiquement negligeable, sinon tout a fait nulle ; c'est la encore une grave erreur, et il nous 
reste maintenant a expliquer, dans la mesure ou il est possible de le faire ici, ce qu'il en est 
reellement a cet egard. 

Si Ton veut bien se reporter aux quelques textes que nous avons cites plus haut a propos du 
« non-agir », on pourra comprendre sans trop de difficulty, tout au moins en principe, sinon 
dans les modalites d'application, ce que doit etre le role du TaoTsme, role de direction 
invisible, dominant les evenements au lieu d'y prendre une part directe, et qui, pour ne pas 
etre clairement apparent dans les mouvements exterieurs, n'en est que plus profondement 
efficace. Le TaoTsme remplit, comme nous Tavons dit, la fonction du « moteur immobile » : il 
ne cherche point a se meler a Taction, il s'en desinteresse meme entierement en tant qu'il ne 
voit dans Taction qu'une simple modification momentanee et transitoire, un element infime 
du « courant des formes », un point dans la circonference de la « roue cosmique » ; mais, 
d'autre part, il est comme le pivot autour duquel tourne cette roue, la norme sur laquelle se 
regie son mouvement, precisement parce qu'il ne participe pas a ce mouvement, et sans 
meme qu'il ait a y intervenir expressement. Tout ce qui est entraine dans les revolutions de 
la roue change et passe ; seul demeure ce qui, etant uni au Principe, se tient invariablement 
au centre, immuable comme le Principe meme ; et le centre, que rien ne peut affecter dans 
son unite indifferenciee, est le point de depart de la multitude indefinie des modifications qui 
constituent la manifestation universelle. 
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II faut ajouter tout de suite que ce que nous venons de dire, concernant essentiellement 
I'etat et la fonction du sage parfait, puisque c'est celui-ci seul qui a effectivement atteint le 
centre, ne s'applique rigoureusement qu'au degre supreme de la hierarchie taoiste ; les 
autres degres sont comme des intermediates entre le centre et le monde exterieur, et, 
comme les rayons de la roue partent de son moyeu et le relient a la circonference, ils 
assurent, sans aucune discontinuity, la transmission de I'influence emanee du point 
invariable ou reside I' « activite non-agissante ». Le terme d'influence, et non d'action, est 
bien celui qui convient ici ; on pourrait aussi, si Ton veut, dire qu'il s'agit d'une « action de 
presence » ; et meme les degres inferieurs, bien qu'etant fort eloignes de la plenitude du 
« non-agir », en participent cependant encore d'une certaine maniere. D'ailleurs, les modes 
de communication de cette influence echappent necessairement a ceux qui ne voient que le 
dehors des choses ; ils seraient tout aussi peu intelligibles a I'esprit occidental, et pour les 
memes raisons, que les methodes qui permettent I'accession aux divers degres de la 
hierarchie. Aussi serait-il parfaitement inutile d'insister sur ce qu'on appelle les « temples 
sans portes », les « colleges ou Ton n'enseigne pas », ou sur ce que peut etre la constitution 
d'organisations qui n'ont aucun des caracteres d'une « societe » au sens europeen de ce mot, 
qui n'ont pas de forme exterieure definie, qui parfois n'ont pas meme de nom, et qui 
cependant creent entre leurs membres le lien le plus effectif et le plus indissoluble qui puisse 
exister ; tout cela ne saurait rien representer a I'imagination occidentale, ce qui lui est 
familier ne fournissant ici aucun terme valable de comparaison. 

Au niveau le plus exterieur, il existe sans doute des organisations qui, etant engagees dans 
le domaine de Taction, semblent plus facilement saisissables, quoiqu'elles soient encore bien 
autrement secretes que toutes les associations occidentales qui ont quelque pretention plus 
ou moins justifiee a posseder ce caracteres. Ces organisations n'ont en general qu'une 
existence temporaire ; constitutes en vue d'un but special, elles disparaissent sans laisser de 
traces des que leur mission est accomplie ; ce ne sont que de simples emanations d'autres 
organisations plus profondes et plus permanentes, dont elles recoivent leur direction reelle, 
alors meme que leurs chefs apparents sont entierement etrangers a la hierarchie taoiste. 
Certaines d'entre elles, qui ont joue un role considerable dans un passe plus ou moins 
eloigne, ont laisse dans I'esprit du peuple des souvenirs qui s'expriment sous une forme 
legendaire :ainsi, nous avons entendu raconter qu'autrefois les maitres de telle association 
secrete prenait une poignee d'epingles et la jetaient a terre, et que de ces epingles 
naissaient autant de soldats tout armes. C'est exactement I'histoire de Cadmus semant les 
dents du dragon ; et ces legendes, que le vulgaire a seulement le tort de prendre a la lettre, 
ont, sous leur apparence naive, une tres reelle valeur symbolique. 

II peut d'ailleurs arriver, dans bien des cas, que les associations dont il s'agit, ou tout au 
moins les plus exterieures, soient en opposition et meme en lutte les unes contre les autres ; 
des observateurs superficiels ne manqueraient pas de tirer de ce fait une objection contre ce 
que nous venons de dire, et d'en conclure que, dans de telles conditions, I'unite de direction 
ne peut pas exister. Ceux-la n'oublieraient qu'une chose, c'est que la direction en question 
est « au-dela » de Topposition qu'ils constatent, et non point dans le domaine ou s'affirme 
cette opposition et pour lequel seul elle est valable. Si nous avions a repondre a de tels 
contradicteurs, nous nous bornerions a leur rappeler I'enseignement taoiste sur I'equivalence 
du « oui » et du « non » dans I'indistinction primordiale, et, quant a la mise en pratique de 
cet enseignement, nous les renverrions tout simplement a I'apologue de I'eleveur des singes. 
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Nous pensons en avoir dit assez pour faire concevoir que I'influence reelle du TaoTsme puisse 
etre extremement importante, tout en demeurant toujours invisible et cachee ; ce n'est pas 
seulement en Chine qu'il existe des choses de ce genre, mais elles semblent y etre d'une 
application plus constante que partout ailleurs. On comprendra aussi que ceux qui ont 
quelque connaissance du role de cette organisation traditionnelle doivent se defier des 
apparences et se montrer fort reserves dans I'appreciation d'evenements tels que ceux qui 
se deroulent en Extreme-Orient, et qu'on juge trop souvent par assimilation avec ce qui se 
passe dans le monde occidental, ce qui les fait apparaitre sous un jour completement faux. 
La civilisation chinoise a traverse bien d'autres crises dans le passe, et elle a toujours 
retrouve finalement son equilibre ; en somme, rien n'indique jusqu'ici que la crise actuelle 
soit beaucoup plus grave que les precedentes, et, meme en admettant qu'elle le soit, ce ne 
serait pas encore une raison pour supposer qu'elle doive forcement atteindre ce qu'il y a de 
plus profond et de plus essentiel dans la tradition de la race, et qu'un tout petit nombre 
d'hommes peut d'ailleurs suffire a conserver intact dans les periodes de trouble, car les 
choses de cet ordre ne s'appuient point sur la force brutale de la multitude. Le 
Confucianisme, qui ne represents que le cote exterieur de la tradition, peut meme disparaitre 
si les conditions sociales viennent a changer au point d'exiger la constitution d'une forme 
entierement nouvelle ; mais le TaoTsme est au-dela de ces contingences. Qu'on n'oublie pas 
que le sage, suivant les enseignements taoT'stes que nous avons rapportes, « reste tranquille 
au centre de la roue cosmique », quelles que puissent etre les circonstances, et que meme 
« I'effondrement de I'univers ne lui causerait aucune emotion ». 
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Sur I'esoterisme islamique 

LIVRES 

W.B SEABROOK. A ventures en Arable (Gallimard, Paris). 

Ce livre, comme ceux du meme auteur qui ont ete deja traduits precedemment (L'lle 
magique et Les secrets de la jungle), se distingue avantageusement des habituels « recits de 
voyageurs » ; sans doute est-ce parce que nous avons affaire ici a quelqu'un qui ne porte 
pas partout avec lui certaines idees preconcues, et qui, surtout, n'est nullement persuade 
que les Occidentaux soient superieurs a tous les autres peuples. II y a bien parfois quelques 
naivetes, de singuliers etonnements devant des choses tres simples et tres elementaires ; 
mais cela meme nous parait etre, en somme, une garantie de sincerite. - A la verite, le titre 
est quelque peu trompeur car I'auteur n'a pas ete en Arabie proprement dite, mais 
seulement dans les regions situees immediatement au nord de celle-ci. Disons aussi, pour en 
finir tout de suite avec les critiques, que les mots arabes sont parfois bizarrement deformes, 
comme par quelqu'un qui essaierait de transcrire approximativement les sons qu'il entend 
sans se preoccuper d'une orthographe quelconque, et que quelques phrases citees sont 
traduites d'une facon plutot fantaisiste. Enfin, nous avons pu faire une fois de plus une 
remarque assez curieuse : c'est que, dans les livres occidentaux destines au « grand public », 
la shahadah n'est pour ainsi dire jamais reproduite exactement ; est-ce purement 
accidentel, ou ne serait-on pas plutot tente de penser que quelque chose s'oppose a ce 
qu'elle puisse etre prononcee par la masse des lecteurs hostiles ou simplement indifferents. 
- La premiere partie, qui est la plus longue, concerne la vie chez les Bedouins et est presque 
uniquement descriptive, ce qui ne veut certes pas dire qu'elle soit sans interet ; mais, dans 
les suivantes, il y a quelque chose de plus. L'une d'elles, ou il est question des Derviches, 
contient notamment des propos d'un cheikh Mawlawi dont le sens est, sans aucun doute, 
fidelement reproduit : ainsi, pour dissiper I'incomprehension que I'auteur manifeste a I'egard 
de certaines turuq, ce cheikh lui explique qu' « il n'y a pas pour aller a Dieu une voie unique 
etroite et directe, mais un nombre infini de sentiers » ; il est dommage qu'il n'ait pas eu 
I'occasion de lui faire comprendre aussi que le soufisme n'a rien de commun avec le 
pantheisme ni avec l'heterodoxie...Par contre, c'est bien de sectes heterodoxes, et de plus 
passablement enigmatiques, qu'il s'agit dans les deux autres parties : les Druses et les 
Yezidis ; et, sur les uns et les autres, il y a la des informations interessantes, sans d'ailleurs 
aucune pretention de tout faire connaitre et de tout expliquer. En ce qui concerne les Druses, 
un point qui reste particulierement obscur, c'est le culte qu'ils passent pour rendre a un 
« veau d'or » ou a une « tete de veau » ; il y a la quelque chose qui pourrait peut etre 
donner lieu a bien des rapprochements, dont I'auteur semble avoir seulement entrevu 
quelques-uns ; du moins a-t-il compris que symbolisme n'est pas idolatrie... Quant aux Yezidis, 
on en aura une idee passablement differente de celle que donnait la conference dont nous 
avons parle dernierement dans nos comptes rendus des revues (numero de novembre) : ici, 
il n'est plus question de « Mazdeisme » a leur propos, et, sous ce rapport du moins, c'est 
surement plus exact ; mais I' « adoration du diable » pourrait susciter des discussions plus 
difficiles a trancher, et la vraie nature du Malak Tawus demeure encore un mystere. Ce qui 
est peut-etre le plus digne d'interet, a I'insu de I'auteur qui, malgre ce qu'il a vu, se refuse a 
y croire, c'est ce qui concerne les « sept tours du diable », centres de projection des 
influences sataniques a travers le monde ; qu'une de ces tours soit situee chez les Yezidis, 
cela ne prouve d'ailleurs point que ceux-ci soient eux-memes des « satanistes », mais 
seulement que, comme beaucoup de sectes heterodoxes, ils peuvent etre utilises pour 
faciliter Taction de forces qu'ils ignorent. 
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II est significatif, a cet egard, que les pretres reguliers yezidis s'abstiennent d'aller accomplir 
des rites quelconques dans cette tour, tandis que des sortes de magiciens errants viennent 
souvent y passer plusieurs jours ; que represented au juste ces derniers personnages ? En 
tout cas, il n'est point necessaire que la tour soit habitee d'une facon permanente, si elle 
n'est autre chose que le support tangible et « localise » d'un des centres de la « contre- 
initiation », auxquels president les awliya es-Shaytan ; et ceux-ci, par la constitution de 
ces sept centres pretendent s'opposer a I'influence des sept Aqtab ou « Poles » terrestres 
subordonnes au « Pole » supreme, bien que cette opposition ne puisse d'ailleurs etre 
qu'illusoire, le domaine spirituel etant necessairement ferme a la « contre-initiation ». 

E.T., 1935, p. 42-43. 
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KHAN SAHIB KHAJA KHAN. The Secret of Ana'l Haqq (The Hogarth Press, Madras). 

Ce livre est la traduction d'un ouvrage persan, Irshadatul Arifin, du Sheikh Ibrahim Gazuri- 
Elahi de Shakarkote, mais une traduction arrangee en chapitres de facon a reunir tout ce qui 
se rapporte a une meme question, afin d'en rendre la comprehension plus facile. L'auteur, en 
expliquant ses intentions, parle bien malencontreusement de « propagande des 
enseignements esoteriques de nslam », comme si I'esoterisme pouvait se preter a une 
propagande quelconque ; si tel a ete reellement son but, nous ne pouvons d'ailleurs pas dire 
qu'il ait reussi a cet egard, car les lecteurs qui n'ont aucune connaissance prealable de 
tacawwuf auront sans doute bien de la peine a decouvrir le veritable sens sous une 
expression anglaise qui, trop souvent, est terriblement defectueuse et plus qu'inexacte. Ce 
defaut, auquel s'ajoute, en ce qui concerne les citations arabes, celui d'une transcription qui 
les defigure etrangement, est fort regrettable, car, pour qui sait deja de quoi il s'agit, il y a la 
des choses du plus grand interet. Le point central de ces enseignements, c'est la doctrine de 
I' « Identite Supreme », comme I'indique d'ailleurs le titre, qui a seulement le tort de paraitre 
la rattacher a une formule speciale, celle d'EI-Hallaj, alors que rien de tel n'apparait dans le 
texte meme. Cette doctrine eclaire et commande en quelque sorte toutes les considerations 
qui se rapportent a differents sujets, tels que les degres de I'Existence, les attributs divins, 
el-fana et el-baqa, les methodes et les stades du developpement initiatique, et bien 
d'autres questions encore. La lecture de cet ouvrage est a recommander, non point a ceux a 
qui pourrait vouloir s'adresser une « propagande » qui serait d'ailleurs tout a fait hors de 
propos, mais au contraire a ceux qui possedent deja des connaissances suffisantes pour en 
tirer un reel profit. 

E.T., 1937, p. 266. 
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EDWARD JABRA JURJI. Illumination in Islamic Mysticism; a translation and notes, 
based upon a critical edition of Abu-al Mawahib al-Shadhilis treatise entittled 
Qawanin Hikam al -Ishraq (Princeton University Press. Princeton, New Jersey). 

- La denomination de "mysticisme islamique", mise a la mode par Nicholson et quelques 
autres orientalistes, est facheusement inexacte, comme nous I'avons deja explique a diverses 
reprises : en fait, c'est de ta^awwuf qu'il s'agit, c'est-a-dire de quelque chose qui est de 
d'ordre essentiellement initiatique et non point mystique. L'auteur de ce livre semble 
d'ailleurs suivre trop facilement les « autorites » occidentales, ce qui I'amene a dire parfois 
des choses quelque peu etranges, par exemple qu' « il est etabli maintenant » que le 
Soufisme a tel ou tel caractere ; on dirait vraiment qu'il s'agit d'etudier quelque doctrine 
ancienne et disparue depuis longtemps ; mais le Soufisme existe actuellement et, par 
consequent, peut toujours etre connu directement, de sorte qu'il n'y a rien a « etablir » a 
son sujet. De meme, il est a la fois naif et choquant de dire que « des membres de la 
fraternite shadhilite ont ete recemment observes en Syrie » ; nous aurions cru qu'il etait bien 
connu que cette tariqah, dans I'une des nombreuses branches, etait plus ou moins 
repandue dans tous les pays islamiques, d'autant plus qu'elle n'a certes jamais songe a se 
dissimuler ; mais cette malencontreuse « observation » pourrait legitimement amener a se 
demander a quelle singuliere sorte d'espionnage certains orientalistes peuvent bien se livrer ! 
II y a la des « nuances » qui echapperont probablement aux lecteurs americains ou 
europeens ; mais nous aurions pense qu'un Syrien, qui, fut-il Chretien, est tout de meme ibn 
el-Arab, eut du avoir un peu plus de « sensibilite » orientale...Pour en venir a d'autres 
points plus importants quant au fond, il est regrettable de voir l'auteur admettre la theorie 
des « emprunts » et du « syncretisme » ; s'il est « difficile de determiner les 
commencements du Soufisme dans I'lslam », c'est que, traditionnellement, il n'a et ne peut 
avoir d'autre « commencement » que celui de I'lslam lui-meme, et c'est dans des questions 
de ce genre qu'il conviendrait tout particulierement de se mefier des abus de la moderne 
« methode historique ». D'autre part, la doctrine ishraqiyah, au sens propre de ce mot, ne 
represente qu'un point de vue assez special, celui d'une certaine ecole qui se rattache 
principalement a Abul-Futuh es-Suhrawardi (qu'il ne faut pas confondre avec le fondateur de 
la tariqah qui porte le meme nom), ecole qui ne peut etre regardee comme entierement 
orthodoxe, et a laquelle certains denient meme tout lien reel avec le tagawwuf, meme par 
deviation, la considerant plutot comme simplement « philosophique » ; il est plutot etonnant 
qu'on pretende la faire remonter a Mohyiddin in Arabi lui-meme, et il ne Test pas moins 
qu'on veuille en faire deriver, si indirectement que ce soit, la tariqah shadhilite. Quand on 
rencontre quelque part le mot ishraq, comme dans le traite traduit ici, on n'est pas autorise 
pour cela a conclure qu'il s'agit de la doctrine ishraqiyah, pas plus que, partout ou se 
trouve son equivalent occidental d' « illumination », on n'est en droit de parler 
d' « illuminisme » ; a plus forte raison une idee comme telle de tawhid n'a-t-elle pas ete 
« tiree » de cette doctrine particuliere, car c'est la une idee tout a fait essentielle a I'lslam en 
general, meme dans son aspect exoterique (il y a une branche d'etudes designee comme il 
m at'mtawhid parmi les ulum ez-zaher, c'est-a-dire les sciences qui sont enseignees 
publiquement dans les Universites islamiques). L'introduction tout entiere n'est en somme 
batie que sur un malentendu cause par I'emploi du terme ishraq ; et le contenu meme du 
traite ne justifie nullement une semblable interpretation, car, en realite, il ne s'y trouve rien 
qui ne soit du tagawwuf parfaitement orthodoxe. Heureusement,la traduction elle-meme, 
qui est la partie la plus importante du livre, est de beaucoup meilleure que les considerations 
qui la precedent ; il est sans doute difficile, en I'absence du texte, de verifier entierement son 
exactitude, mais on peut cependant s'en rendre compte dans une assez large mesure par 
I'indication d'un grand nombre de termes arabes, qui sont generalement tres bien rendus. II 
y a pourtant quelques mots qui appelleraient certaines reserves : ainsi, mukashafah n'est 
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pas proprement « revelation », mais plutot « intuition » ; plus precisement, c'est une 
perception d'ordre subtil (mulatafah, traduit ici d'une facon assez extraordinaire par 
amiability), inferieure, du moins quand le mot est pris dans son sens strict, a la 
contemplation pure (mushahadah). Nous ne pouvons comprendre la traduction de muthul, 
qui implique essentiellement une idee de « similitude », par attendance, d'autant plus 
qu'alam el muthul est habituellement le « monde des archetypes » ; baqa est plutot 
« permanence » que « subsistance » ; din ne saurait etre rendu par « foi », qui en arabe est 
iman ; kanz el-asrar er-rabbaniyah n'est pas « les secrets du tresor divin » (qui serait 
asrar el-kanz el-ilaht), mais « le tresor des secrets dominicaux » (il y a une difference 
importante dans la terminologie « technique », entre ilahi et rabbant). On pourrait sans 
doute relever encore quelques autres inexactitudes du meme genre ; mais, somme toute, 
tout cela est assez peu de chose dans I'ensemble, et, le traite traduit etant d'ailleurs d'un 
interet incontestable, le livre, a I'exception de son introduction, merite en definitive d'etre 
recommande a tous ceux qui etudient 1'esoterisme islamique. 

E.T., 1940, p. 166-168. 
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EMILE DERMENGHEM. Contes Kabyles (Chariot, Alger). 

- Ce qui fait surtout I'interet de ce recueil de « contes populaires » de I'Afrique du Nord, a 
notre point de vue, c'est I'introduction et les notes qui les accompagnent, et ou sont 
exposees des vues generates sur la nature du « folklore universel ». L'auteur fait remarquer 
tres justement que « le veritable interet des litteratures populaires est ailleurs que dans les 
filiations, les influences et les dependances externes », qu'il reside surtout en ce qu'elles 
temoignent « en faveur de I'unite des traditions ». II fait ressortir I'insuffisance du point de 
vue « rationaliste et evolutionniste » auquel s'en tiennent la plupart des folkloristes et des 
ethnologues, avec leurs theories sur les « rites saisonniers » et autres choses du meme 
ordre ; et il rappelle, au sujet de la signification proprement symboliques des contes et du 
caractere veritablement « transcendant » de leur contenu, certaines des considerations que 
nous-meme et quelques-uns de nos collaborateurs avons exposees ici meme. Toutefois, il 
est a regretter qu'il ait cru devoir malgre tout faire une part plus ou moins large a des 
conceptions fort peu compatibles avec celles-la : entre les pretendus « rites saisonniers » et 
les rites initiatiques, entre la soi-disant « initiation tribale » des ethnologues et la veritable 
initiation, il faut necessairement choisir ; meme s'il est vrai et normal que I'esoterisme ait son 
reflet et sa correspondance dans le cote exoterique des traditions, il faut en tout cas se 
garder de mettre sur le meme plan le principe et ses applications secondaires, et, en ce qui 
concerne celles-ci, il faudrait aussi, dans le cas present, les envisager entierement en dehors 
des idees antitraditionnelles de nos contemporains sur les « societes primitives » ; et que 
dire d'autre part de ('interpretation psychanalytique, qui, en realite, aboutit tout simplement 
a nier le « superconscient » en le confondant avec le « subconscient » ? Ajoutons encore 
que I'initiation, entendue dans son veritable sens, n'a et ne saurait avoir absolument rien de 
« mystique » ; il est particulierement facheux de voir cette equivoque se perpetuer en depit 
de toutes les explications que nous avons pu donner a ce sujet.. .Les notes et les 
commentaires montrent surtout les multiples similitudes qui existent entre les contes kabyles 
et ceux d'autres pays tres divers, et il est a peine besoin de dire que ces rapprochements 
presentent un interet particulier comme « illustrations » de I 'universality du folklore. Une 
derniere note traite des formules initiales et finales des contes, correspondant 
manifestement a celles qui marquent, d'une facon generale, le debut et la fin de 
I'accomplissement d'un rite, et qui sont en rapport, ainsi que nous I'avons explique ailleurs, 
avec la « coagulation » et la « solution » hermetiques. Quant aux contes eux-memes, ils 
semblent rendus aussi fidelement que le permet une traduction, et, de plus, ils se lisent fort 
agreablement. 
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EMILE DERMENGHEM. Le Mythe de Psyche dans le folklore nord-africain (Societe 
Historique Algerienne, Alger). 

- Dans cette etude folklorique, il s'agit des nombreux contes ou, dans I'Afrique du Nord 
comme d'ailleurs en bien d'autres pays, on retrouve reunis ou epars les principaux traits du 
mythe bien connu de Psyche ; « il n'est pour ainsi dire pas un de ces traits qui ne suggere 
un sens initiatique et rituel ; il n'en est pas un non plus que nous ne puissions retrouver dans 
le folklore universel ». II y a aussi des variantes, dont la plus remarquable est « la forme 
inversee dans laquelle I'etre mystique epouse est feminin » ; les contes de ce type 
« semblent insister sur le cote actif, le cote conquete, comme s'ils representaient I'aspect 
effort humain plutot que I'aspect passif ou theocentriste » ; ces deux aspects sont 
evidemment complementaires I'un de I'autre. Maintenant, qu'Apulee, qui n'a certes pas 
invente le mythe, ait pu s'inspirer, pour certains details de la version qu'il en donne dans son 
Ane d'Or, d'une « tradition orale populaire africaine », cela n'est pas impossible ; mais il ne 
faut cependant pas oublier que des figurations se rapportant a ce mythe se rencontrent deja 
sur des monuments grecs anterieurs de plusieurs siecles ; cette question des « sources » 
importe d'ailleurs d'autant moins au fond que la diffusion meme du mythe indique qu'il 
faudrait remonter beaucoup plus loin pour en trouver I'origine, si toutefois Ton peut parler 
proprement d'une origine en pareil cas ; du reste, le folklore comme tel ne peut jamais etre 
le point de depart de quoi que ce soit, car il n'est au contraire fait que de « survivances », ce 
qui est meme sa raison d'etre. D'autre part, le fait que certains traits correspondent a des 
usages, interdictions ou autres, qui ont effectivement existe en relation avec le mariage dans 
tel ou tel pays, ne prouve absolument rien contre I'existence d'un sens superieur, dont nous 
dirions meme plutot, pour notre part, que ces usages eux-memes ont pu etre derives, 
toujours pour la raison que I'exoterisme a son principe dans I'esoterisme de sorte que ce 
sens superieur et initiatique, bien loin d'etre « surajoute » apres coup, est au contraire celui 
qui est veritablement primordial en realite. L'examen des rapports du mythe de Psyche et 
des contes qui lui sont apparentes avec les mysteres antiques, sur lequel se termine I'etude 
de M. Dermenghem, est particulierement digne d'interet, ainsi que I'indication de certains 
rapprochements avec le tacjawwuf ; nous ajouterons seulement, a ce propos, que des 
similitudes comme celles qu'on peut remarquer entre la terminologie de celui-ci et le 
vocabulaire platonicien ne doivent nullement etre prises pour des marques d'un « emprunt » 
quelconque, car le tagawwuf est proprement et essentiellement islamique, et les 
rapprochements de ce genre ne font rien d'autre que d'affirmer aussi nettement que possible 
I' « unanimite » de la tradition universelle sous toutes ses formes. 

E.T., 1947, p. 90-91. 



58 



Apergus sur I'esoterisme islamique et le TaoTsme. 
Rene guenon. 



HENRY CORBIN. Suhrawardi d'Alep, fondateur de la doctrine illuminative (ishraq) 

(G. -P. Maisonneuve, Paris). 

- Suhrawardi d'Alep, a qui est consacree cette brochure, est celui qu'on a souvent appele 
Esh-Sheikh el-maqtul pour le distinguer de ses homonymes, bien que, a vrai dire, on ne 
sache pas exactement s'il fut tue en effet ou s'il se laissa mourir de faim en prison. La partie 
proprement historique est consciencieusement faite et donne un bon apercu de sa vie et de 
ses oeuvres ; mais il y a bien des reserves a faire sur certaines interpretations, ainsi que sur 
certaines affirmations concernant de pretendues « sources » des plus hypothetiques : nous 
retrouverons notamment ici cette idee singuliere, a laquelle nous avons fait allusion dans un 
recent article, que toute angelologie tire forcement son origine du Mazdeisme. D'autre part, 
I'auteur n'a pas su faire comme il convient la distinction entre cette doctrine ishraqiyah, qui 
ne se rattache a aucune silsilah reguliere, et le veritable tagawwuf ; il est bien hasarde de 
dire, sur la foi de quelques similitudes exterieures, que « Suhrawardi est dans la lignee d'EI- 
Hallaj » ; et il ne faudrait assurement pas prendre a la lettre la parole d'un de ses 
admirateurs le designant comme « le maitre de I'instant », car de telles expressions sont 
souvent employees ainsi d'une facon tout hyperbolique. Sans doute, il a du etre influence 
dans une certaine mesure par le tagawwuf, mais, au fond, il semble bien s'etre inspiree 
d'idees neoplatoniciennes qu'il a revetues d'une forme islamique, et c'est pourquoi sa 
doctrine est generalement regardee comme ne relevant veritablement que de la philosophie ; 
mais si les orientalistes ont-ils jamais pu comprendre la difference profonde qui separe le 
tacawwuf de toute philosophie ? Enfin, bien que ceci n'ait en somme qu'une importance 
secondaire, nous nous demandons pourquoi M. Corbin a eprouve parfois le besoin d'imiter, a 
tel point qu'on pourrait s'y meprendre, le style complique et passablement obscur de M. 
Massignon. 

E.T., 1947, p. 92. 
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MARIE-LOUISE DUBOULOZ-LAFFIN. Le Bou-Mergoud, Folklore tunisien (G.P. 
Maisonneuve, Paris). 

- Ce gros volume illustre de dessins et de photographies, se rapporte plus specialement, 
comme I'indique son sous-titre aux « croyances et coutumes populaires de Sfax et de sa 
region » : il temoigne, et ce n'est pas la son moindre merite, d'un esprit beaucoup plus 
« sympathique » qu'il n'en est le plus habituellement dans ces sortes d' « enquetes », qui, il 
faut bien le dire, ont trop souvent comme un faux air d' « espionnage ». C'est d'ailleurs 
pourquoi les « informateurs » sont si difficiles a trouver, et nous comprenons fort bien la 
repugnance qu'eprouvent la plupart des gens a repondre a des questionnaires plus ou moins 
indiscret, d'autant plus qu'ils ne peuvent naturellement deviner les raisons d'une telle 
curiosite a I'egard de choses qui sont pour eux tout ordinaires. Mm Duboulaz-Laffin, tant par 
ses fonctions de professeur que par sa mentalite plus comprehensive, etait certainement 
mieux placee que beaucoup d'autres pour obtenir des resultats satisfaisants, et Ton peut dire 
que, d'une facon generale, elle a fort bien reussi a mener a bonne fin la tache qu'elle s'etait 
assignee. Ce n'est pas a dire cependant que tout soit ici sans defauts, et cela etait sans 
doute inevitable dans une certaine mesure : a notre avis, I'un des principaux est de sembler 
presenter comme ayant un caractere purement regional bien des choses qui sont en realite 
communes, soit a toute I'Afrique du Nord, soit meme au monde islamique tout entier. 
D'autre part, dans certains chapitres, ce qui concerne les elements musulmans et juifs de la 
population se trouve mele d'une facon quelque peu confuse ; il aurait ete utile, non 
seulement de le separer plus nettement, mais aussi, pour ce qui est des Juifs tunisiens, de 
marquer une distinction entre ce qui leur appartient en propre et ce qui n'est chez eux 
qu'emprunts au milieu musulman qui les entoure. Une autre chose qui n'est assurement 
qu'un detail secondaire, mais qui rend la lecture du livre un peu difficile, c'est que les mots 
arabes y sont donnes avec une orthographe vraiment extraordinaire, qui presente 
manifestement une prononciation locale entendue et notee d'une maniere tres 
approximative ; meme si Ton jugeait a propos de conserver ces formes bizzares, quoique 
nous n'en voyions pas tres bien I'interet, il aurait du moins ete bon d'indiquer a cote les 
formes correctes, en I'absence desquelles certains mots sont a peu pres meconnaissables. 
Nous ajouterons aussi quelques remarques qui se rapportent plutot a la conception du 
folklore en general : on a pris I'habitude d'y faire rentrer des choses fort disparates, et cela 
peut se justifier plus ou moins bien suivant les cas ; mais ce qui nous parait tout a fait 
inexplicable, c'est qu'on y range aussi des faits qui se sont reellement produits dans des 
circonstances connues, et sans qui ni « croyances » ni « coutumes » y soient pour rien ; 
nous trouvons ici memes quelques exemples de ce genre, et c'est ainsi que, notamment, 
nous ne voyons pas du tout a quel titre un cas recent et dument constate de « possession » 
ou de « maison hantee » peut bien relever du folklore. Une autre singularity est 
I'etonnement que manifestent toujours les Europeens devant les choses qui, dans un milieu 
autre que le leur, sont tout a fait normales et courantes, a tel point qu'on n'y prete meme 
aucune attention ; on sent meme souvent que, s'ils n'ont pas eu I'occasion de les constater 
par eux-memes, ils ont beaucoup de peine a croire ce qui leur en est dit ; de cet etat d'esprit 
aussi, nous avons remarque ca et la quelques traces dans cet ouvrage, quoique moins 
accentuees que dans d'autres du meme genre. Quant au contenu meme du livre, la plus 
grande partie concerne d'abord les jnoun (jinn) et leurs interventions diverses dans la vie 
des humains, puis, sujet plus ou moins connexe de celui-la, la magie et la sorcellerie, 
auxquelles se trouve aussi incorporee la medecine ; peut-etre la place accordee aux choses 
de cet ordre est-elle un peu excessive, et il est a regretter que, par contre, il n'y ait a peu 
pres rien sur les « contes populaires », qui pourtant ne doivent pas manquer dans la region 
etudiee aussi bien que partout ailleurs, car il nous semble que c'est la, en definitive, ce qui 
fait le fond meme du veritable folklore entendu dans son sens le plus strict. La derniere 
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partie, consacree aux « marabouts », est plutot sommaire, et c'est certainement la moins 
satisfaisante, meme au simple point de vue « documentaire » ; il est vrai que, pour plus 
d'une raison, ce sujet etait probablement le plus difficile a traiter ; mais du moins n'y 
retrouvons-nous pas les facheux prejuge, trop repandu chez les Occidentaux, qui veut qu'il 
s'agisse la de quelque chose d'etranger a I'lslam, et qui s'efforce meme d'y decouvrir, ce a 
quoi il est toujours possible d'arriver avec un peu d'imagination « erudite », des vestiges de 
nous ne savons trop quels cultes disparus depuis plusieurs millenaires ? 

E.T., 1949, p. 45-46. 
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REVUES 



Les etudes carme\\ta\nes(numero d'avril) 

Publient la traduction d'une longue etude de M. Miguel Asin Palacios sur Ibn Abbad de Ronda, 
sous le titre : Un precurseur hispano-musulman de saint Jean de la Croix. Cette 
etude est interessante surtout par les nombreux textes qui y sont cites, et d'ailleurs ecrite 
avec une sympathie dont la direction de la revue a cru devoir s'excuser par une note assez 
etrange : on « prie le lecteur de prendre garde de donner au mot « precurseur » un sens 
trop etendu » ; et il parait que, si certaines choses doivent etre dites, ce n'est pas tant parce 
qu'elles sont vraies que parce qu'on pourrait faire grief a I'Eglise de ne pas les reconnaitre et 
s'en servir contre elle ! Malheureusement, tout I'expose de I'auteur est affecte, d'un bout a 
I'autre, d'un defaut capital : c'est la confusion trop frequente de I'esoterisme avec le 
mysticisme ; il ne parle meme pas du tout d'esoterisme, il le prend pour du mysticisme, 
purement et simplement ; et cette erreur est encore aggravee par I'emploi d'un langage 
specifiquement « ecclesiastique », qui est tout ce qu'il y a de plus etranger a I'lslam en 
general et au cufisme en particulier, et qui cause une certaine impression de malaise. 
L'ecole shadhiliyah, a laquelle appartenait Ibn Abbad, est essentiellement initiatique, et, s'il 
y a avec des mystiques comme saint Jean de la Croix certaines similitudes exterieures, dans 
le vocabulaire par exemple, elles n'empechent pas la difference profonde des points de vue : 
ainsi, le symbolisme de la « nuit » n'a certainement pas la meme signification de part et 
d'autre, et le rejet des « pouvoirs » exterieurs ne suppose pas les memes intentions ; au 
point de vue initiatique, la « nuit » correspond a un etat de non-manisfestation (done 
superieur aux etats manifestos, represented par le « jour » : c'est en somme le meme 
symbolisme que dans la doctrine hindoue), et, si les « pouvoirs » doivent effectivement etre 
ecartes, au moins en regie generale, c'est parce qu'ils constituent un obstacle a la pure 
connaissance ; nous ne pensons pas qu'il en soit tout a fait de meme au point de vue des 
mystiques. - Ceci appelle une remarque d'ordre general, pour laquelle, d'ailleurs, il est bien 
entendu que M. Asin Palacios doit etre mis tout a fait hors de cause, car on ne saurait le 
rendre responsable d'une certaine utilisation de ses travaux. La publication reguliere depuis 
quelque temps, dans les Etudes carmelitaines, d'articles consacres aux doctrines 
orientales et dont le caractere le plus frappant est qu'on s'efforce d'y presenter celles-ci 
comme « mystiques », semble bien proceder des memes intentions que la traduction du livre 
du P. Dandoy dont nous parlons par ailleurs ; et un simple coup d'oeil sur la liste des 
collaborateurs de cette revue justifie entierement cette impression. Si Ton rapproche ces faits 
de la campagne anti-orientale que connaissent nos lecteurs, et dans laquelle des milieux 
catholiques jouent egalement un role, on ne peut, au premier abord, se defendre d'un 
certain etonnement, car il semble qu'il y ait la quelque incoherence ; mais, a la reflexion, on 
en arrive a se demander si une interpretation tendancieuse comme celle dont il s'agit ne 
constituerait pas, elle aussi, quoique d'une facon detournee, un moyen de combat contre 
I'Orient. II est bien a craindre, en tout cas, qu'une apparente sympathie ne recouvre quelque 
arriere-pensee de proselytisme et, si Ton peut dire, d' « annexionnisme » ; nous connaissons 
trop I'esprit occidental pour n'avoir aucune inquietude a cet egard : Timeo Danaos et dona 
ferentes ! 

V.I., 1932, p. 480-481. 
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Les Nouvelles litteraires (numero du 27 mai) 

ont publie une interview au cours de laquelle M.Elian J. Finbert a juge bon de se livrer sur 
notre compte a des racontars aussi fantaisistes que deplaisants. Nous avons deja dit bien 
souvent ce que nous pensons de ces histoires « personnelles » : cela n'a pas le moindre 
interet en soi, et, au regard de la doctrine, les individualites ne comptent pas et ne doivent 
jamais paraitre ; en outre de cette question de principe, nous estimons que quiconque n'est 
pas un malfaiteur a le droit le plus absolu a ce que le secret de son existence privee soit 
respecte et a ce que rien de ce qui s'y rapporte ne soit etale devant le public sans son 
consentement. Au surplus, si M. Finbert se complait a ce genre d'anecdotes, il peut 
facilement trouver parmi les « hommes de lettres », ses confreres, bien assez de gens dont 
la vanite ne demande qu'a se satisfaire de ces sottises, pour laisser en paix ceux a qui cela 
ne saurait convenir et qui n'entendent point servir a « amuser » qui que ce soit. Quelque 
repugnance que nous eprouvions a parler de ces choses, il nous faut, pour I'edification de 
ceux de nos lecteurs qui auraient eu connaissance de I'interview en question, rectifier tout au 
moins quelques-unes des inexactitudes (pour employer un euphemisme) dont fourmille ce 
recit saugrenu. Tout d'abord, nous devons dire que M. Finbert, lorsque nous le rencontrames 
au Caire, ne commit point la grossiere impolitesse dont il se vante : il ne nous demanda pas 
« ce que nous venions faire en Egypte », et il fit bien, car nous I'eussions promptement 
remis a sa place ! Ensuite, comme il nous « adressait la parole en francais », nous lui 
repondimes de meme, et non point « en arabe » (et, par surcroit, tous ceux qui nous 
connaissent tant soit peu savent comme nous sommes capable de parler « avec 
componction ! » ; mais ce qui est vrai, nous le reconnaissons volontiers, c'est que notre 
reponse dut etre « hesitante »...Tout simplement parce que, connaissant la reputation dont 
jouit notre interlocuteur (a tort ou a raison, ceci n'est pas notre affaire), nous etions plutot 
gene a la pensee d'etre vu en sa compagnie ; et c'est precisement pour eviter le risque d'une 
nouvelle rencontre au-dehors que nous acceptames d'aller le voir a la pension ou il logeait. 
La, il nous arriva peut-etre, dans la conversation, de prononcer incidemment quelques mots 
arabes, ce qui n'avaient rien de bien extraordinaire ; mais ce dont nous sommes 
parfaitement certain, c'est qu'il ne fut aucunement question de « confreries » (« fermees » 
ou non, mais en tout cas nullement « mystiques »), car c'est la un sujet que, pour de 
multiples raisons, nous n'avions pas a aborder avec M. Finbert. Nous parlames seulement, en 
termes tres vagues, de personnes qui possedaient certaines connaissances traditionnelles, 
sur quoi il nous declara que nous lui faisions entrevoir la des choses dont il ignorait 
totalement I'existence (et il nous I'ecrivit meme encore apres son retour en France). II ne 
nous demanda d'ailleurs pas de le presenter a qui que ce soit, et encore bien moins de « le 
conduire dans les confreries », de sorte que nous n'eumes pas a le lui refuser ; il ne nous 
donna pas davantage « I'assurance qu'il etait initie (s/c) depuis fort longtemps a leurs 
pratiques et qu'il y etait considere comme un Musulman » ( !), et c'est fort heureux pour 
nous, car nous n'aurions pu, en depit de toutes les convenances, nous empecher d'eclater de 
rire ! A travers la suite, ou il est question de « mystique populaire » (M. Finbert parait 
affectionner tout specialement ce qualificatif), de « concerts spirituels » et d'autres choses 
exprimees de facon aussi confuse qu'occidentale, nous avons demele sans trop de peine ou il 
avait pu penetrer : cela est tenement serieux...qu'on y conduit meme les touristes ! Nous 
ajouterons seulement que, dans son dernier roman intitule Le Fou de Dieu (qui a servi de 
pretexte a I'interview), M. Finbert a donne la juste mesure de la connaissance qu'il peut avoir 
de I'esprit de llslam : il n'est pas un seul Musulman au monde, si magzub et si ignorant 
qu'on veuille le supposer, qui puisse s'imaginer reconnaitre le Mahdi (lequel ne doit 
nullement etre « un nouveau Prophete ») dans la personne d'un Juif...Mais on pense 
evidemment (et non sans quelque raison, helas !) que le public sera assez...mughaffal pour 
accepter n'importe quoi, des lors que cela est affirme par « un homme qui vint de 
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I'Orient »...mais qui n'en connut jamais que le « decor » exterieur. Si nous avions un conseil 
a donner a M. Finbert, ce serait de se consacrer a ecrire des romans exclusivement juifs, ou 
il serait certes beaucoup plus a I'aise, et de ne plus s'occuper de I'Islam ni de I'Orient.. .non 
plus que de nous-meme. Shuf shughlek, ya khawaga ! 

- Autre histoire de tout aussi bon gout : M. Pierre Mariel, I'intime ami de « feu Mariani », a 
fait paraitre recemment dans Le Temps une sorte de roman-feuilleton auquel il a donne un 
titre beaucoup trop beau pour ce dont il s'agit : L'esprit souffle ou il veut, et dont le but 
principal semble etre d'exciter certaines haines occidentales ; nous ne le feliciterons pas de 
se preter a cette jolie besogne...Nous n'aurions pas parle de cette chose meprisable s'il 
n'avait pas profite de I'occasion pour se permettre a notre egard une insolence toute gratuite, 
qui nous oblige a lui repondre ceci : 1° nous n'avons pas a lui dire ce que nous avons pu 
« franchir » ou non, d'autant plus qu'il n'y comprendrait certainement rien, mais nous 
pouvons I'assurer que nous ne faisons nulle part figure de « postulant » ; 2° sans vouloir 
medire le moins du monde des Senoussis, il est permis de dire que ce n'est certes pas a eux 
que doivent s'adresser ceux qui veulent « recevoir des initiations superieures » ; 3° ce qu'il 
appelle, avec un pleonasme assez comique, « les derniers degres de I'echelle initiatique 
soufi » (s/c), et meme des degres qui sont encore loin d'etre les derniers, ne s'obtiennent 
point par les moyens exterieurs et « humains » qu'il parait supposer, mais uniquement 
comme resultat d'un travail tout interieur, et, des lors que quelqu'un a ete rattache a la 
silsilah, il n'est plus au pouvoir de personne de I'empecher d'acceder a tous les degres s'il 
en est capable ; 4° enfin, s'il est une tradition ou les questions de race et d'origine 
n'interviennent en aucune facon, c'est certainement I'Islam, qui, en fait, compte parmi ses 
adherents des hommes appartenant aux races les plus diverses. Par ailleurs, on retrouve 
dans ce roman tous les cliches plus ou moins ineptes qui ont cours dans le public europeen, 
y compris le « Croissant » et I' « etendard vert du Prophete » ; mais quelle connaissance des 
choses de I'Islam pourrait-on bien attendre de quelqu'un qui, tout en pretendant 
evidemment se rattacher au Catholicisme, connait assez mal celui-ci pour parler d'un 
« conclave » pour la nomination de nouveaux cardinaux ? C'est meme sur cette « perle » 
(margaritas ante porcos..., soit dit sans irreverence pour ses lecteurs) que se termine son 
histoire, comme s'il fallait voir la. ..la « marque du diable » ! 

V.I., 1933, p. 434 - 436. 
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Mesures (numero dejuillet) 

- Dans Mesures (numero de juillet), M. Emile Dermenghem etudie, en citant de nombreux 
exemples, L' « instant » chez les mystiques et chez quelques poetes ; peut-etre faut- 
il regretter qu'il n'ait pas distingue plus nettement, dans cet expose, trois degres qui sont en 
realite tres differents : d'abord, le sens superieur de I' « instant », d'ordre proprement 
metaphysique et initiatique, qui est naturellement celui qui se rencontre notamment dans le 
Soufisme, et aussi dans le Zen japonais (dont le satori, en tant que precede technique de 
realisation, est manifestement apparente a certaines methodes taoistes) ; ensuite, le sens, 
deja amoindri ou restreint dans sa portee, qu'il prend chez les mystiques ; enfin, le reflet 
plus ou moins lointain qui peut en subsister encore chez certains poetes profanes. D'autre 
part, nous pensons que le point essentiel, celui qui, dans le premier cas tout au moins, 
donne a I' « instant » sa valeur profonde, reside beaucoup moins dans sa soudainete (qui est 
d'ailleurs plus apparente que reelle, ce qui se manifeste alors etant toujours, en fait, 
I'aboutissement d'un travail prealable, parfois fort long, mais dont I'effet etait demeure latent 
jusque-la) que dans son caractere d'indivisibilite, car c'est celui-ci qui permet sa transposition 
dans I' « intemporel », et, par suite, la transformation d'un etat transitoire de I'etre en une 
acquisition permanente et definitive. 

E.T., 1938, p. 423. 
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Surle Taoism e 

HENRI BOREL. Wu Wei; (Editions du Monde Nouveau). 

Henri Borel. Wu Wei; traduit du hollandais par Mme Felicia Barbier (Editions du Nouveau 
Monde). 

- La premiere traduction frangaise de ce petit livre etait epuisee depuis longtemps ; nous 
sommes heureux de signaler I'apparition d'une nouvelle traduction, car, sous son apparence 
simple et sans pretentions « erudites », il est certainement une des meilleures choses qui 
aient ete ecrites en Occident sur le TaoTsme. Le sous-titre : « fantaisie inspiree par la 
philosophie de Lao-tsz' », risque peut-etre de lui faire quelque tort ; I'auteur I'explique par 
certaines observations qui lui ont ete adressees, mais dont il nous semble qu'il n'etait point 
oblige de tenir compte, etant donne surtout la mediocre estime en laquelle il tient, a tres 
juste raison, les opinions des sinologues plus ou moins « officiels ». « Je ne me suis attache, 
dit-il qu'a conserver, pure, I'essence de la sagesse de Lao-tsz'... L'oeuvre de Lao-tsz' n'est pas 
un traite de philosophie.. .Ce que Lao-tsz' nous apporte, ce ne sont ni des formes, ni des 
materialisations ; ce sont des essences. Mon etude en est impregnee ; elle n'en est point la 
traduction. » L'ouvrage est divise en trois chapitres, ou sont exposees sous la forme 
d'entretiens avec un vieux sage, d'abord I'idee meme du « Tao », puis des applications 
particulieres a « I'Art » et a I' « Amour » ; de c'est deux derniers sujets, Lao-tseu lui-meme 
n'a jamais parle, mais I'adaptation, pour etre un peu speciale peut-etre, n'en est pas moins 
legitime, puisque toutes choses decoulent essentiellement du Principe universel. Dans le 
premier chapitre, quelques developpements sont inspires ou meme partiellement traduit de 
Tchouang-tseu, dont le commentaire est certainement celui qui eclaire le mieux les formules 
si concises et si synthetiques de Lao-tseu. L'auteur pense avec raison qu'il est impossible de 
traduire exactement le terme « Tao » ; mais peut-etre n'y a-t-il pas tant d'inconvenients qu'il 
parait le croire a le rendre par « Voie » qui est le sens litteral, a la condition de bien faire 
remarquer que ce n'est la qu'une designation toute symbolique, et que d'ailleurs il ne saurait 
en etre autrement, quelque mot que Ton prenne, puisqu'il s'agit de ce qui en realite ne peut 
etre nomme. Ou nous approuvons entierement M. Borel, c'est quand il proteste contre 
Interpretation que les sinologues donnent du terme « Wu Wei », qu'ils regardent comme 
un equivalent d' « inaction » ou d' « inertie », alors que « c'est exactement le contraire qu'il 
faut y voir » ; on pourra d'ailleurs se reporter a ce que nous disons d'autre part sur ce sujet. 
Nous citerons seulement ce passage, qui nous parait bien caracteriser I'esprit du livre : 
« Lorsque tu sauras etre Wu Wei, Non-Agissant, au sens ordinaire et humain du terme, tu 
seras vraiment, et tu accompliras ton cycle vital avec la meme absence d'effort que I'onde 
mouvante a nos pieds. Rien ne troublera plus ta quietude. Ton sommeil sera sans reves, et 
ce qui entrera dans le champ de ta conscience ne te causera aucun souci. Tu verras tout en 
Tao, tu seras un avec tout ce qui existe, et la nature entiere te sera proche comme une 
amie, comme ton propre moi. Acceptant sans t'emouvoir les passages de la nuit au jour, de 
la vie a trepas, porte par le rythme eternel, tu entreras en Tao ou rien ne change jamais, ou 
tu retourneras aussi pur que tu en es sorti. » Mais nous ne saurions trop engager a lire le 
livre en entier ; et il se lit d'ailleurs fort agreablement, sans que cela ote rien a sa valeur de 
pensee. 

V.I., 1932, p. 604 - 605. 
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BHIKSHU WAI-TAO AND DWIGHT GODDARD. Laotzu's Tao and Wu-Wei, a new 
translation. (Dwight Goddard, Santa Barbara, California ; Luzac and Co, London). 

- Ce volume contient une traduction du Tao-te-King dont le principal defaut, a ce qu'il nous 
semble, est de revetir trop souvent une teinte sentimentale qui est fort eloignee de I'esprit 
du TaoTsme ; peut-etre est-il du pour une part aux tendances « bouddhisantes » de ses 
auteurs, du moins si Ton en juge d'apres leur introduction. Vient ensuite une traduction du 
Wu-Wei d'Henry Borel, dont nous avons parle ici autrefois, par M.E. Reynolds. Enfin, le livre 
se termine par une esquisse historique du TaoTsme, par le Dr Kiang Kang-Hu, faite 
malheureusement d'un point de vue bien exterieur : parler de « philosophie » et de 
« religion », c'est meconnaitre completement I'essence initiatique du TaoTsme, soit en tant 
que doctrine purement metaphysique, soit meme dans les applications diverses qui en sont 
derivees dans I'ordre des sciences traditionnelles. 

V.I., 1936, p. 156. 
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Le Lotus b\eu(numero d'aout- septembre) 

-publie, sous le titre : Revelations sur le Bouddhisme japonais, une conference de M. 
Steinilber-Oberlin sur les methodes de developpement spirituel en usage dans la secte Zen 
(nom derive du Sanscrit dhyana, « contemplation », et non pas dziena, que nous voulons 
croire une simple faute d'impression) ; ces methodes ne paraissent d'ailleurs point 
« extraordinaires » a qui connait celles du TaoTsme, dont elles ont tres visiblement subi 
I'influence dans une large mesure. Quoi qu'il en soit, cela est assurement interessant ; mais 
pourquoi ce gros mot de « revelations » qui ferait volontiers croire a une trahison de 
quelque secret ? 

V.I., 1932. 
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Le Larousse mensue\(numero de mars) 

contient un article sur la religion et la Pensee chinoises ; ce titre meme est bien 
caracteristique des ordinaires confusions occidentales. Cet article parait inspire pour une 
bonne part des travaux de M. Granet, mais non pas dans ce qu'ils ont de meilleur, car, dans 
un semblable « raccourci », la documentation est forcement bien reduite, et il reste surtout 
les interpretations contestables. II est plutot amusant de voir traiter de « croyances » les 
connaissances traditionnelles de la plus scientifique precision, ou encore affirmer que la 
« sagesse chinoise reste etrangere aux preoccupations metaphysiques »...Parce qu'elle 
n'envisage pas le dualisme cartesien de la matiere et de I'esprit et ne pretend pas opposer 
I'homme a la nature ! II est a peine besoin de dire, apres cela, que le TaoTsme est 
particulierement mal compris : on s'imagine y trouver toute sorte de choses, excepte la 
doctrine purement metaphysique qu'il est essentiellement en realite... 

E.T., 1936, p. 199. 
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